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मण्डल की ओर से-- 


यह अभिनन्दन-ग्रंथ विश्ववंच्य महात्मा गांधी के जन्म-दिवस (आरिविन कृष्णा १२) 
पर हिन्दी में प्रकाशित करने की अनूमति देने के लिए हम सर राधाऋृष्णन्‌ के अत्यन्त 
आभारी हैँ । अनुमति देने में सर राधाकृष्णन्‌ ने एक शर्ते रकखी थी जो उन्हींके शब्दों 
में निम्त प्रकार है-- 
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'(५***आप इस पुस्तक से कोई मुनाफ़ा नहीं उठावेंगे और जो मुनाफ़ा होगा 
उसे विलायत में पढ़नेवाले दीन-दुखी भारतीय विद्यार्थियों के सहायतार्थ मेरे पास 
भेज देंगे ।”) 

और इस शत को हमने सहर्ष स्वीकार किया, क्योंकि मण्डल तो एक सार्वेजनिक 
संस्था है । उसका ध्येय सत्साहित्य का प्रसार करना है, पैसा कमाना नहीं । 

अनुमति तो मिली; पर काम भारी था | साढ़े तीन सौ पृष्ठों का अनुवाद, 
छपाई आदि । उस पर समयाभाव । अनुमति २४ सितम्बर को मिली और पुस्तक 
१० अक्तूबर (चर्खा द्वादशी) को गांधीजी को भेंट करनी थी । 

इस गुरुतर भार को उठाने में. हिन्दुस्तान टाइस्स प्रेस के प्रबन्धक और कार्य- 
कर्ताओं का सहयोग हमें पूर्ण रूप से मिला । जल्दी-से-जल्दी यथासाध्य पुस्तक छाप देने 
का ज़िम्मा उन्होंने लिया । अनुवाद के विषय में भी यही रहा । मण्डल के स्नेहियों 
मित्रों और कार्यकर्ताओं ने उत्साहपूर्वक अपनी सुविधा-असुविधा का किचित्‌ विचार 
किये बिना अपना हादिक सहयोग दिया, अथक परिश्रम किया और अपना अनमोल 


। सेमेय दिया | अगर ये सब अपना काम समझकर हमारी सहायता को न दौड़ पड़ते तो 
- पे ग्रन्थ का समय पर निकलना असम्भव ही था | अतः हम “मण्डल” की मित्र-मण्डली 
. और हिन्दुस्तान टाइम्स प्रेस के संचालक तथा कार्यकर्ताओं के अत्यंत आभारी हैं । 


देश की महत्वपूर्ण समस्याओं में अत्यधिक व्यस्त होने पर भी हमारी प्रार्थना 
६ प॑० जवाहरलाल नेहरू से, वर्धा जाते समय रेल में से, हिन्दी पुस्तक के लिए कुछ शब्द 
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लिख भेजे | इसके लिए हम उनके बहुत आभारी हैँ । इसी प्रकार सर राधाकृष्णन का 
भी हम पर वहुत अहसान है जो उन्होंने इस हिन्दी-संस्करण के लिए विशेष रूप 
से “भूमिका लिख भेजी | इसके लिए हम उनके उपक्ृत हूँ । 

अनूवाद के विषय में भी दो शब्द कहना असंगत न होगा। मूछ पुस्तक भाषा, 
विचार और भावों की दृष्टि से बहुत गंभीर और क्लिष्ट है । पश्चिमी विद्वानों ने 
महात्माजी को हृदय से न जान कर वृद्धि द्वारा जाना है और बौद्धिक ज्ञान प्रायः जटिल 
होता है। इसरे, उन विद्वानों ने महात्माजी का अपने पाश्चात्य वातावरण को सम्मुख रख 
कर विवेचन किया है । फलस्वरूप उनके लेखों में ऐसे विदेशी मुहावरे, पारिभाषिक 
और शास्त्रीय शब्द आये कि जिनका हिन्दी में उल्था करना सुगम काम ने था। उरा 
पर सीमित समय । संभव है अनवादकों और अनुवाद-सम्पादक के सतत्‌ प्रयतलशील 
और सचेत रहने पर भी इस ग्रंथ में कहीं-कहीं शंका और मतभेद के लिए गुंजाइश रह 
गई हो | विज्ञ पाठकों के ध्यान में यदि कोई ऐसी बात आये तो वे उसे हमें अवध्य 
सूचित मरने की कृपा करे। यों विपय को समझाने की दृष्टि से जहाँ आवश्यक हुआ 

वहाँ कुछ फूटनोट दे दिये गये हें । 

यह वक्तव्य हम श्री जैनेंद्रकुमांर को धन्यवाद दिये बिना समाप्त नहीं कर 
सकते । सारी पुस्तक का अनुवाद करालेना तो आसान था, पर सारे अनुवाद को 
देखना, संपादन करना और संशोधन करना कहीं अधिक कठिन काम साबित हुआ । 
यदि श्री जैनेंद्रकुपार इस समय हमारी सहायता को न आ जाते त्तो यह चीज इसनी 
सुन्दर और संपूर्ण नहीं निकल पाती । सारे अनुवाद को उन्होंने परिश्रमपूर्वक रात-दिन 
एक करके देखा और संशोधन, संपादन आदि का कार्य किया। इसके लिए हम श्री 
जनेद्र॒कुमारके अत्यन्त कृतन 

अस्त में कृपाल पाठकों से पुनः अनुरोध हूँ कि पुस्तक में यदि छापे सम्बन्धी या 
अन्य मठियाँ रह गई हों तो हमारी समबाभाव की परिस्थिति को ध्यान में रसकर उनके 
लिए हमें क्षमा करें और उनकी सूचना हमें देने की कृपा करें जिससे उन्हें अगद संस्करण 
में सुधार जासके 


| 


मेरी झिझक 


_. कुछ महीने हुए, श्री: राधाक्ृष्णन्‌ ने .मुझे लिखा था कि वह गांधी-जयन्ती के 
लिए एक किताब तैयार कर रहे हैं, जिसमें दुनिया के. बहुत सारे बड़े आदमी गांधीजी 
के बारे में लिखेंगे । मुझसे भी उन्होंने इस किताब के लिए एक लेख लिखने को कहा 
था। में कुछ राजी हुआ, लेकिन फिर भी एक झिझक-सी थी। गांधीजी पर कुछ भी 
लिखना मेरे लिए आसान बात नहीं थी । फिर में ऐसी परेशानियों में फैसा कि लिखना 
और भी कठिन होगया और आखिर में मेंने कोई ऐसा मज़मून नहीं लिखा । 

में यों अक्सर कुछ-न-कुछ लिखा करता हूँ और लिखने में दिलचस्पी भी हैं। फिर 
यह झिझक कैसी ? कभी-कभी गांधीजी पर भी लिखा है । लेकिन जितना मेंने सोचा 
यह मज़मन मेरे क़ाबू के बाहर निकला । हाँ, यह आसान था कि में कुछ ऊपरी बातें जो 
दुनिया जानती है उनको दोहराऊँ। लेकिन उससे फ़ायदा क्या ? अक्सर उनकी बातें 
मेरी समझ में नहीं आईं, कुछ बातों में उनसे मतभेद भी हुआ । एक जमाने से उनका 
साथ रहा, उनकी निगरानी में काम किया, उनका छापा मेरे ऊपर पड़ा, मेरे खयाल 
बदले, और रहने का ढंग भी बदला । जिन्दगी ने एक करवट ली, दिल बढ़ा, कुछ-कुछ 
ऊँचा हुआ, आंखों में रोशनी आई, नये रास्ते देखे और उन रास्तों पर लाखों मौर 
करोड़ों के साथ हमक़दम होकर चला.-। क्या में ऐसे शख्स के निस्वत लिखूं जो कि 
हिन्दुस्तान का और मेरा एक जृज़ होगया और जिसने कि ज़माने को अपना बनाया ? 
हम जो इस ज़माने में बढ़े और उसके असर में पले, हम कंसे उसका भन्दाजा 
करें ? हमारे रग और रेशे में उसकी मोहर पड़ी और हम सव उसके टुकड़े हें । 
जहाँ-जहाँ में हिन्दुस्तान के बाहर गया, चाहे यूरोप का कोई देश हो या चीन या 
कोई और मूल्क, पहला सवाल मुझसे यही हुआ ““गांधी कंसे हैँ ? अब क्या करते 
हर जगह गांधीजी का नाम पहुँचा था, गांधीजी की शोहरत पहुँची थी । ग्ररों के लिए 
गांधी हिन्दुस्तान था और हिन्दुस्तान गांधी । हमारे देश की इज्ज़त बढ़ी, हैँ सियत बढ़ी । 
दुनिया ने तसलीम किया कि एक अजीब ऊंचे दर्जे का आदमी हिन्दुस्तान में पैदा हा 
फिर से अंधेरे में रोशनी आई । जो सवार लाखों के दिल में थे और उनको परेशान 
करते थे, उनके जवाबों की कुछ ज्लक नज़र जाई | आज उस जवाब पर अमल न हों, 
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तो कल होगा, परसों होगा । उस जवाब में और भी जवाब मिलेंगे, और भी अंधेरे में 
रोशनी पड़ेगी, लेकिन वह बुनियाद पक्की हैं और उसीपर इमारत खड़ी होगी । 

आज-कल की दुनिया में लड़ाई का तूफ़ान फैल रहा हूँ और हरएक के लिए 
मुसीबत का सामना और इम्तिहान का वक्‍त है । हम क्या करें, यह हर हिन्दुरतानी के 
सामने सवाल हूँ | वक्‍त इसका जवाब देगा। लेकिन जो भी कुछ हम करें उसकी 
बुनियाद उन उसूलों पर हो जिनको हमने इस ज़माने में सीखा । बड़े काभों में हम पड़े, 
पहाड़ों की ऊँची चोटियों की तरफ़ हमने निगाह डाली और लम्बे क़रम उठाकर हम 
बढ़े, छेकिन सफ़र दूर का है । इसके लिए हमको भी ऊंचा होना है और छोटी बातों में 
पड़कर अपने देश को छोटा नहीं करना है । 


वर्धा जाते हुए (रेल से) 
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उपक्रम 
गांधीजी का धर्म और राजनीति 


सर एस. राधाकृष्णन 
[ आक्सफोर्ड यूनिवरसिटी ] 


मनृष्य-जीवन की कथा में सबसे बड़ी घटना उसकी आधिभौतिक सफलतायें 
अथवा उस द्वारा बनाये और बिगाड़े हुए साम्राज्य नहीं, बल्कि सचाई तथा भलाई 
की खोज के पीछे उसकी आत्मा की यूग-युग की प्रगति है । जो व्यक्ति आत्मा की इस 
खोज के प्रयत्तों में भाग लेते हैँ, उनको मानवी सभ्यता के इतिहास में स्थायी स्थान 
प्राप्त होजाता है । समय महान्‌ वीरों को अन्य अनेक वस्तुओं की भाँति बड़ी सुगमता 
से भुला चुका है; परन्तु सन्‍्तों की स्मृति क्लायम हैं । गांधीजी की महत्ता का कारण 
उनके वीरतापूर्ण संघर्ष इतने नहीं, जितना कि उनका पवित्र जीवन हैं । कारण उसकी 
यह विशेषता है कि ऐसे समय में जब कि विनाश की शक्तियाँ प्रवल होती दीख रही 
हैं, वह आत्मा की सजन करने तथा जीवन देने की शक्ति पर बल देते हें । 


राजनीति का धार्मिक श्राधार 


संसार गांधीजी के विषय में इतना ही जानता है कि भारतीय राष्ट्र के प्रचण्ड 
उत्थान का और उसकी दासता की शृंखलाओं को हिला डालने तथा शिथिल कर देने 
का काम उन्होंने अन्य किसी भी व्यक्ति की अपेक्षा अधिक किया हैं । साधारणतया, 
राजनी तिज्ञों की प्रवृत्ति धामिक होने की ख्याति नहीं है । क्योंकि, एक जाति की 
दूसरी द्वारा राजनैतिक पराधीनता और निर्धन तथा नि्वल मनुष्यों का आर्थिक 
शोषण आदि जो लक्ष्य राजनीतिज्ञों के सामने रहते हें, वे धामिक लक्ष्यों से स्पप्ट 
ही इतने भिन्न तथा असम्बद्ध हें कि वे लोग इनपर ग्रम्भीरता से और ठीक-ठीक 
चिन्तन कर ही नहीं सकते; परन्तु, गान्धीजी के लिए तो सारा जीवन एक ही वस्तु 
है। “जिसे सत्य की सर्वव्यापक विश्व-भावना को अपनी आँख से प्रत्यक्ष देखना हो 
उसे निम्नतम प्राणी को आत्मवत्‌ प्रेम करने में समर्य होना चाहिए। बौरःरः 
व्यक्ति की यह महत्वाकांक्षा होगी वह जीवन के किसी भी क्षेत्र से अपनेको पृथक 
नहीं रख सकेगा । यही कारण है कि मेरी सत्य-भर्वित मुझे राजनोति के क्षेत्र में खींच 
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लाई है; और में विन्ा तनिक भी संकोच तथा पूर्ण नम्नता से कह सकता हूँ कि जो 
लोग यह कहते हैँ कि धर्म का राजनीति से कुछ सम्बन्ध नहीं, वे नहीं जानते कि धर्म 
का अर्थ क्या हैं ।” और, “मुझे संसार के नइवर साम्राज्य की इच्छा नहीं है, में तो 
स्वर्ग के साम्राज्य की प्राप्ति का यत्न कर रहा हूँ, जो कि आध्यात्मिक मुक्ति है । 
मेरा मुक्ति का मार्ग तो अपने देश और मनृष्य-मात्र की निरन्तर सेवा में से होकर ही 
है । में तो जीवमात्र से अपनी एकता कर देना चाहता हूँ । गीता के दब्दों में, में 
समः दात्नी च मित्रे च (मित्र और शत्र्‌ में समदृष्टि) होना चाहता हूँ । अतः मेरी 
देशभक्ति भी अनन्त शान्ति तथा मुक्ति की ओर मेरी यात्रा का एक पड़ाव-मात्र है । 
इससे प्रकट है कि मेरे लिए धर्म से रहित राजनीति की कोई सत्ता नहीं । राजनीति 
धर्म की सेविका है । धर्म-रहित राजनीति मृत्यु का जाल है, क्योंकि उससे आत्मा 
का हनन होता हैं है. » राजन तिक जीव के रूप में यदि मनुष्य बहुत सफल नहीं हुआ, 
तो उसका कारण यही हैँ कि उसने धर्म को राजनीति से पृथक रबखा, और इस प्रकार 
उसने दोनों को ही ग़छत समझा । गांधीजी धर्म की सत्ता मनृप्य के कर्मों से पृथक 
नहीं मानते । भारत की वर्तमान परिस्थितियों में यद्यपि गांधीजी की स्थिति एक ऐसे 
राजन तिक ऋन्तिकारी की है जो अत्याचार अथवा दासता के सामने झुकने से इनकार 
करता हूँ , तथापि वह उस हठी क्रान्तिकारी से बहुत दूर हैं जिसकी विक्षिप्त प्रवृत्तियाँ 
मनृप्य को अप्राकृतिक तथा अमानूपिक कार्यों में फेसा देती हें । अनुभव की अग्नि- 
परीक्षा में, बह न राजनीतिज्ञ हे न सुधारक, न दार्शनिक हैँ न आचारधास्प्री, प्रत्युत 
इन सबका सम्मिश्रण हैं । उनके व्यक्तित्व की रचना ही धामिक है । उनमें उच्चतम 
मानवीय गुण निहित होते हुए भी, वह अपनी शवित की सीमितता से परिचित होते 
तथा अपते स्वभाव की नित्य-प्रासादिकता (हास-परिहास-प्रियता) के कारण सब 
प्रेमपात्न बन गये हैं । 


ए्‌ है. ही. क बस 
धरम का अब है इश्चर में बास 


व >> न्‍ः 
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नहीं ? इसका जवाब हाँ भी होगा और नहीं भीः। नहीं, इसलिए, क्योंकि गान्धीजी 
को गृप्ततम अथवा दूरतम कोई -भी वाणी कुछ कहती सुनाई नहीं देती । हाँ, इसलिए, 
क्योंकि उनको उत्तर मिला जान. पड़ता है, वह अपने आपको ऐसा सनन्‍्तुष्ट अनुभव 
करते हूँ कि उनको उत्तर .मिल गया: हो । वह मिले हुए उत्तर को फिर पूर्ण युक्ति- 
युक्‍तता से भी ग्रहण करते और परख लेते हें कि में अपने ही स्वप्तों या कल्पनाओं का 
शिकार तो नहीं हुआ । “एक अलक्षणीय रहस्यमय शक्ति है जो वस्तु-मात्र में व्याप्त 
है । में इसे देखता नहीं, परन्तु इसे अनुभव करता हूँ ।.यह अदृष्ट शक्ति अनुभव द्वारा 
ही गम्य है। प्रमाणों से इसकी सत्ता सिद्ध नहीं हो सकती, क्‍योंकि मेरी इन्द्रियों से 
गम्य जो कुछ भी है उस सबसे यह शक्ति सर्वथा भिन्न है । इसकी सत्ता वाह्य साक्षी 
से नहीं, प्रत्यूत उन व्यक्तियों के रूपान्तरित व्यवहार तथा आचरण से सिद्ध होती है, 
जिन्होंने अपने अन्तःकरण में ईश्वर का अनुभव कर लिया है । यह साक्षी पंग्रम्बरों 
और ऋषियों की अविच्छिन्न शृंखला के अनुभवों से, सब देशों और सब कालों में, 
निरन्तर मिलती रही है । इस साक्षी को अस्वीकार करना अपनेआपको ही अस्वीकार 
करना हैं ।/* 

“यह यक्तित का विषय कभी नहीं बन सकता । यदि आप मुझे औरों को यूक्ति 
द्वारा विश्वास करा देने को कहें तो में हार मानता हूँ; परन्तु में आपसे इतना कहे देता 
हँ---आप और में इस कमरे में बैठे हें, इस सचाई से भी अधिक मुझे उसकी सत्ता का 
निश्चय है। में यह भी कहता हूँ कि में विता हवा और बिना पानी जी सकता हूँ, परन्तु 
उसके बिना नहीं । आप मेरी आँखें निकाल लें, में मरूँगा नहीं । आप मेरी नाक काट 
लें, में मरूँगा नहीं । परन्तु ईश्वर में मेरे विश्वास को उड़ा दें तो में मर जाऊँगा ।7/९ 

हिन्दू-धर्म की महती आध्यात्मिक परम्परा के अनुसार, गांधीजी दृढ़तापूर्वक 
कहते हैँ कि जब हम एक वार अपनी पाशविक वासनाओं द्वारा होनेवाले पतन की 
गहराई से ऊपर उठकर आध्यात्मिक स्वतन्त्रता की ऊँचाई पर पहुँच जाते हैं तव जीव- 
मात्र में सम-दृष्टि होजाती हैं । यह ठीक हैँ कि पर्वत-शिखर पर चढ़ने के मार्ग 
विभिन्न हैं, हम जहाँ कहीं हों वहींसे ऊपरको चढ़ना पड़ता है; परन्तु हम सबका 
लक्ष्य एक ही हैं । “इस्लाम का अल्लाह वही है जो ईसाइयों का गॉड और हिन्दुओं को 
ईश्वर है । जिस प्रकार हिन्दू-धर्म में ईश्वर के नाम अनेक हैं, उसी प्रकार इस्लाम में * 
भी अल्लाह के वहुत-से नाम हैं। इन नामों से व्यक्तियों की अनेकता नहीं, वल्कि उनके 
गृण प्रकट होते हैं। छोटे मनुष्य ने, अपने छोटे ढंग से, शक्तिशाली परमेश्वर को उसके 
ताना गुणों द्वारा बखानने का यत्न किया है, यद्यपि वह सर्वथा गृणातीत, वर्णनातीत 
और मानातीत है। ईइवर में सजीव विश्वास का परिणाम सब पघर्मो के प्रति 

१. 'पंग इण्डिया; ११ अक्तूबर, १९२८॥ 

२. हरिजना; १६ मई, १९३८ । 
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समान सम्मान-बुद्धि होता है। ऐसा मानना असहिष्णृता की पराकाप्ठा होगी-- 
और असहिष्णुता एक प्रकार की हिंसा हैं-- कि आपका धर्म अन्य धर्मों से श्रेष्ठ हूँ 
और अन्य व्यक्तियों से अपना धर्म बदलकर आपका धर्म स्वीकार करने के लिए 
आपका कहना उचित हैं ।”? अन्य धर्मो के प्रति गांधीजी की भावना निष्किय 
सहिष्णुता की नहीं, प्रत्यूत सक्रिय प्रशंसा की हैं। वह ईसामसीह के जीवन तथा कार्य 
को अहिसा का एक श्रेष्ठतम उदाहरण वतलाते हैं। “मेने अपने हृदय में ईसामसीह को 
उन महान गृरुओं की पंक्ति में स्थान दिया हैं जिनका मेरे जीवन पर विशप प्रभाव 
पड़ा है । पैग़म्बर मुहम्मद के चरित्र की, उसके हादिक विश्वास और व्यवहार- 
कुशलता की, और अली की कोमल दयालुता तथा सहनशीलता की वह प्रशंसा करते 
हैं । इस्लाम द्वारा उपदिष्ट महान सत्यों को, ईश्वर की सर्वोपरि प्रभता में आस्था- 
विश्वास को, जीवन की सरलता तथा पवित्रता को, भाई-चारे की तीन्न भावना को, 
और ग्रीवों की तत्परता-पूर्वक सहायता को, वह सब धर्मो के मौलिक तत्त्व के रूप में 
मानते हैं; परन्तु उनके जीवन पर प्रमुख प्रभाव, उसकी सत्य की कल्पना और आत्मा 
तथा उदारता की भावनाओं के कारण, हिन्दू-धर्म का पड़ा हैँ । 

सब धर्म म्‌ख्य धर्म के सहायक हें। “में यहाँ स्पप्ट करदूं कि धर्म से मेरा अभि- 
प्राय क्या है। में हिन्दू-धर्म को अन्य सब धर्मो से श्रेप्ठ मानकर उसकी पूजा नहीं 
करता । में तो उस धर्म को सर्वश्रेप्ठ मानता हूँ जो हिन्दू-धर्म से भी बढ़कर मनुष्य 
की प्रकृति को ही बदल दे, जो अन्तःकरण के सत्य से आत्गा का अविच्छेध राम्बन्ध 
करदे और जो सदा शुद्धि करता रहे । मनुष्य-प्रकृति का यह स्थायी अंग हैँ । यह 
अपनेको प्रकट करने के लिए किसी भी वाधा की कुछ नहीं गिनता । इसके कारण 
आत्मा तबतक बेचेन रहती हैँ जबतक कि उसे अपना, अपने खप्या का और स्रध्दा 
तथा सप्टि के सच्चे सम्बन्ध का ज्ञान नहीं होजाता । 

सत्य के अतिरिक्त अन्य कोई ईदबर नहीं है, और सत्य की उपलब्धि तथा अनुभव 

का एयमात्र उपाय प्रम अथवा अहिंसा हैं । सत्य का ज्ञान ओर प्रेम का आनरण 
बत्मशद्धि बिना असम्भव है । शुद्ध अस्तःकरण वाले को ही ईश्वर का साझ्षात्कार ही 
सकता है। अन्तःकरण की शुद्धि, राग तथा द्ेष से मुक्ति, मनसा-वाया-कर्मणा पद्षपान 
हतता, और मिथ्या भय तथा अभिमान में ऊपर होने के लिए ऐे दिधिक प्रवर्नियों 
मंचर्प और मन के विज्वयों पर विजय पाता आावदइबह है । और टसका मार्ग ? संग- 
प्रयान, संघत जीवन और सपस्या । सप से आत्मा घुलवार श् हीजाता ह। हिन्द 
इग है कि देवताओं द्ाशा मम टो मंबन दिये जामे यर जो बिपर झागर 


हर 


हि |] + ॥$& | के 
श 


अ्णन्‍औ, 
यु 


भ्म 


श्र 
हि । 
ल्‍ल्ड 
ध्ई 
० 
अान्त » 
कु 
लक 


व 
ई 
था उम्र दाविशी शिगद गये । इसाइयां के गे 


लि 
साय ( हु पहन गांड 778 इग्रत प्््याः ० ३३ ए हर /48] स्ाः लिए 
झपते खाम मेड दो निशावण धर दिया में झब पदि बरी दाश निया हो. ली ही पहन 
क्रपन साम ग्ंट दी विडादरर कर दिख | मर शाब्र भा 6 कली के, की मना परर 


डर हु ाः 
सजन ह रैंहे गई, १९३८॥) 


30255: 260 6 यु 7 लक 


सर एस. राधाक्वेष्णन्‌ ७ 


यह.है कि इनसे यदि मनुष्य की किन्‍्हीं अन्तनिहित भावनाओं. का प्रकाशन नहीं होता 
तो इनकी कल्पना ही क्‍यों की गई .? जितना आप प्रेम करेंगे, उतने ही आप सहिष्ण 
बनते जायेंगे । अनन्त प्रेम का अर्थ: हैं अनन्त सहिष्णुता। “जो कोई अपना जीवन 
बचावेगा वह उसे खो बैठगा ।” हम यहाँ ईश्वर का काम कर रहे हैं । हमें अपने जीवन 
का उपयोग उसकी इच्छाओं की पूत्ति के लिए करना है । यदि हम ऐसा नहीं करते, 
और अपना जीवन खच्चेने की बजाय उसे बचाने का प्रयत्न करते हैं, तो हम अपनी प्रकृति 
के विपरीत आचरण करते और अपने जीवन को खो देते हैं । यदि हमें जहाँतक 
हमारी दृष्टि जा सकती है वहाँतक पहुँचने के योग्य बनता हो, यदि हमें दूरतम की 
पुकार पर अमल करना हो, तो हमें सांसारिक अभिलाषा, यश, सम्पत्ति और ऐन्द्रियिक 
विषयों का परित्याग करना ही पड़ेगा । निर्वेनमों और जाति-बहिष्कृतों से एकता प्राप्त 
करने के लिए हमें भी वैसा ही निर्धन तथा बहिष्कृत बनना पड़ेगा । निन्दा-प्रशंसा की 
परवा न करके, सत्य कहने तथा करने में और सबके प्रति प्रेम तथा क्षमा का बर्ताव 
करने में स्वतन्त्र होने के लिए, वैराग्य की परम आवश्यकता है । स्वतन्त्रता (मुक्ति) 
उन बन्धन-रहितों के लिए है जो तृण-मात्र का भी स्वामी हुए बिना निखिल जगत्‌ का 
उपभोग करते हैँ | इस सम्बन्ध में गान्धीजी संन्‍्यासी के उस उच्च आदर्श का पालन 
कर रहे हैं जो उसे कहीं भी टिककर रहने और जीवन की कोई भी एक प्रणाली 
स्वीकार करने की इजाजत नहीं देता । 
परन्तु जब कभी तपद्चर्या के इस मार्ग पर पूर्णतया अमल करने का उपदेश, 
केवल संनन्‍्यासियों को ही नहीं, मनृष्यमात्र को किया जाता है, तब कुछ अतिशयो क्ति 
से काम लिया जाता है ।[उदाहरणार्थ, उपस्थेन्द्रिय का संयम सबके लिए आवश्यक हैं; 
परन्तु आजन्म ब्रह्मचारी कुछ ही रह सकते हें । स्त्री-पुरुष के संयोग का प्रयोजन केवल 
शारीरिक अथवा ऐन्द्रियिक सुख ही नहीं है, प्रत्युत प्रेम प्रकट करने और जीवन-बृंखला 
को जारी रखने का भी एक साधन है। यदि इससे दूसरों को हानि पहुँचे अथवा किसी- 
की आध्यात्मिक उन्नति में वाधा हो तो यह काम बुरा हो जाता है, वरना स्वयं काम 
में इन दोनों बुराइयों में से कोई भी वर्तमान नहीं है । जिस काम द्वारा हम जीते हें, 
प्रेम प्रकट किया जाता है और जीवन-शृंखला बढ़ती है, वह लज्जा अथवा पाप का 
काम नहीं होसकता; परन्तु जब अध्यात्म के उपदेशक ब्रह्मचर्य पर वल देते हैं, तब 
उनका अभिम्राय यह होता है कि मन की एकता को ऐन्द्रियिक वासनाओं द्वारा नष्ठ 
होने से बचाया जाय । 
गांधीजी ने अपना जीवन यथासम्भव सीमातक संयत बनाने में कुछ नी उठा 
नहीं रकखा, और जो उनको जानते हैं वे उनके इस दावे को मान जायेंगे कि बह “सगे 
सम्वन्धियों और अजनवियों, स्वदेशियों और विदेशियों, गोरों और काछों, हिन्दुओं ., 
और अन्य धर्मावलूम्बी मुस्लिम, पारसी, ईसाई, यहुदी जादि भारतीयों में कोई मेद 


८ महात्मा गांधी : अभिनन्‍दन-ग्रंथ 


नहीं करते ।” वह कहते हैं, “में यह दावा नहीं करता कि यह मेरा विशेष गण 
क्योंकि यह तो मेरे किसी प्रयत्न का परिणाम होने की अपेक्षा मेरे स्वभाव का ही 
अंग रहा हैं, जव॒कि अहिसा, ब्रह्मचय आदि अन्य मौलिक धर्मों के विषय में में खूब 
जानता हूँ कि मुझे उनकी प्राप्ति के लिए निरन्तर प्रयत्त करते रहना पड़ा है ।”* 
केवल शुद्ध हृदयवाला ही ईश्वर से और मनृष्य से प्रेम कर सकता हैँ । सहन- 
शीलता-युकत प्रेम आध्यात्मिकता का एक चमत्कार है। इसमें यद्यपि दूसरों के अन्याय 
हमें अपने कन्धों पर झेलने पड़ते हैं, तथापि उससे एक ऐसे आनन्द का अनुभव होता 
है जो शुद्ध स्वार्थमय सुख की अपेक्षा भी अधिक वास्तविक तथा गहरा होता है । ऐसे 
अवसरों पर ही ज्ञात होता है कि संसार में इस ज्ञान से बढ़कर मधुर अन्य कुछ नहीं 
कि हम किसी दूसरे को क्षणभर सुख दे सकें, इस भावना से वढ़कर मूल्यवान अन्य 
कुछ नहीं कि हमने किसी दूसरे के दुःख में भाग बेंटाया । अहंकार-रहित, अभिमान- 
शून्य, भलाई करने के अभिमान से भी शून्य, पूर्ण दयालता ही धर्म का सर्वोच्च रूप है । 


मानवता की भावना 


यह स्पष्ट होगया.कि आध्यात्मिकता की कसौटी प्राकृतिक संसार से पृथक हो 

जाना नहीं, प्रत्यृत यहीं रहकर सबसे प्रेम रखते हुए कर्म करना है । “यस्मिन्‌ सर्वाणि 
भूतानि आत्मेवाभूद्‌ विजानत: ।” अपने पड़ोसी से अपने समान ही (आत्मेव) प्रेम 
करो । यह शर्त पूरी-पूरी है । जीव-मात्र को स्वतन्त्रता और स्थिति की समानता प्राप्त 
होनी चाहिए। इस शर्त की पूर्ति के लिए विश्वभर में स्वतंत्र मनुष्य-जाति की स्थापना 
तो परमआवश्यक ह ही, साथ ही जो इसे स्वीकार करेंगे उनके लिए जाति और धर्म, 
धन और शक्ति, और वर्ग और राष्ट्र के वन्चनों को छिन्न-भिन्नकर देना भी आवश्यक 
होगा । यदि एक गिरोह या राष्ट्र दूसरे को वरवाद करके आप सुरक्षित होने का, 
जमंन जैकों को वरबवाद करके, जमींदार काश्तकारों को वरवाद करके और पूंजीपति 
मजदूरों को वरवाद करके, आप सुखी होने का यत्न करें तो यह उपाय प्रजातन्त्र- 
विरोधी होगा । इस प्रकार के अन्याय का समर्थन केवल द्वस्त्र-वचल से किया जा सकता 
। अधिकारारूढ़ गिरोह को सदा अधिकार छिन जाने का भय रहता है और 
पीड़ित गिरोह स्वभावतः हृदय में क्रोव का संग्रह करता रहता हूँ । इस अग्राकृतिक 
अवस्था का अन्त न्याय द्वारा ही हो सकता है--न्याय भी ऐसा जो मवृष्य-मात्र के 
माना धिकार को स्त्रीकार करता हो । गत कुछ द्ताब्दियों में मानव-जाति का प्रयत्त 
मानवी वन्वता की स्थापना करने की दिया में ही रहा हैँ ! संसार के विविध भागों में 
आगे बढ़ने के लिए जो प्रयत्न होते देखे गये हे वे, न्याय के आदणश, समानता तथा 
झोपण से स्वतन्त्रता जिसका कि मनुष्यों को अधिकाधिक वबोब होता जा रहा है और वे 
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माँगें जो अब पेश की जाने लगी हेँ,--ये सब उन विध्त-बाधाओं के विरुद्ध सर्वसाधारण 
मनृष्य के विद्रोह के चिन्ह हे, जो उसे रोक रखने और पीछे खींचने के लिए देर. से 
इकटठी हो रही थीं। स्वतन्त्रता के लिए जागृति का प्रगति करने जाना मानवीय इति- 
हास का सार है । 

हम बहुधा अपवाद-स्वरूप घटनाओं को, उनके बिगड़े हुए रूप में देखकर 
आवश्यकता से अधिक महत्व दे देते हें। हम भलीभांति यह नहीं समझते कि कभी- 
कभी पीछे हट जाने की घटनायें, अन्धेरी गलियाँ और अन्य आपत्तियाँ, सदियों से 
चली आरही साधारण प्रवृत्ति का एक अंग-मात्र हैँ, और इनको उक्त प्रवृत्ति के पृष्ठ- 
भाग पर रखकर ही देखना चाहिए । यदि हम मानव-जाति के सतत प्रयत्न का कहीं 
पृथक अवलोकन कर पाते तो हम अत्यन्त चकित और प्रभावित हो जाते । ग़लाम 
भाज़ाद हो रहे हैं, काफ़िरों को अब ज़िन्दा जलाया नहीं जाता, जागीरदार अपने 
परम्परागत अधिकारों को छोड़ते जारहे हें, ग़ुलामों को लज्जा के जीवन से मुक्ति 
मिल रही है, सम्पत्तिशाली अपनी सम्पन्नता के लिए क्षमा-याचना कर रहे है, सैनिक 
साम्राज्य शान्ति की आवश्यकता बतला रहे है, और मानव-जाति की एकता के स्वप्न 
भी लिये जा रहे हैं। हाँ, आज भी हम शक्तिशालियों की वासना, पतितों की ईर्ष्या, 
मक्‍्कारों की दग्राबाज़जी, और दर्पपूर्ण जः्तीयता तथा राष्ट्रीयता का उदय देख रहे 
हैं; परन्तु जिस किसी को प्रजातन्त्र की महती परम्परा आज सवंत्र व्याप्त होती दृष्टि- 
गोचर न हो वह अन्धा ही होगा । उन छोगों के प्रयत्त अनथक हैं जो एक ऐसा नया 
संसार निर्माण करने में लगे हुए हें जिसमें ग़रीब-से-गरीब आदमी अपने घर में पर्थाप्त 
भोजन, प्रकाश, वायू और धूप का तथा जीवन में आशा, प्रतिष्ठा व सुन्दरता का 
उपभोग कर सकेगा । गांधीजी मानव-जाति के प्रमुख सेवकों में से हें । बिलकुल सामने 
ही खड़ी आपत्तियों को देखते हुए वह सुदृरवर्ती भविष्य की कल्पना से सन्तुष्ट नहीं 
हो सकते | वह तो व्राइयों के सुधार और आपत्तियों के निवारण के लिए दृढ़ 
विश्वासवाले व्यक्तियों के साथ मिलकर, यथासम्भव प्रत्यक्ष तथा सीधे उपायों द्वारा 
काम करना पसन्द करते हैं । प्रजातन्त्र उनके लिए वाद-विवाद को वस्तु नहीं, एक 
वास्तविकता है । दक्षिण-अफ्रीका और भारत की उनकी तमाम सार्वजनिक कारंवाइयाँ 
सामाजिक तभी समझ आ सकती हैं जब हम उनके मानव-प्रेम को जान लें। 

यहूदियों के साथ नाज़ियों के व्यवहार से समस्त सभ्य संसार बिलकुल हिल गया 
है, और उदार राजनी तिज्ञों ने जाति-पक्षपात के पुनः: फूट पड़ने पर गम्भीरतापूर्वक 
अपना खेद तथा विमति प्रकट की हैँ । परन्तु यह एक विचित्र परन्तु आइचर्यंजनक 
सचाई है कि ब्विटिश साम्राज्य और यूनाइटेड स्टेट्स आँव अमेरिका के प्रजातन्त्रों 
हारा ज्ञासित देशों में भी अनेक जातियों को केवल जातीय कारणों से राजनैतिय 


तथा सामाजिक कटठ्िवाइयों का दुःख उठाना पड़ रहा हूँ। गान्धीजी जब दक्षिण-अक्कीका 
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बीता, जब हरेक ग्राम भोजन और वस्त्र की दो प्रारम्भिक आवश्यकताओं के मामते।+ 
में आत्म-निर्भर था । हमारा दुर्भाग्य था कि तव ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने उस ग्रामीण 
दस्तकारी का नाश कर दिया--जिन साधनों से उसने ऐसा किया उनका बयान करा|! 
में पसन्द नहीं करता । तब करोड़ों कतैयों ने--जो अपनी अँगुलियों की कुशलता मे: 
ऐसा सूक्ष्मतम सूत निकालने के कारण प्रसिद्ध हो चुके थे जैसा कि आज तक किद्मी 
वर्तमान मशीन ने नहीं काता--ग्रामों के इन दस्तकार कतैयों ने एक रोज़ सुबह देखा| 
कि उनका शानदार पेशा खतम हो चुका है । बस, उसी दिन से भारत निरन्तर निर्धव 
होता जा रहा है । इसके विपरीत चाहे कोई कुछ कहले, यह एक सचाई है ।' 

भारत ग्रामों में बसता है। उसकी सभ्यता कृषि-अ्रधान थी, जो अब अधिकाधिक 
यान्त्रिक होती जा रही है । गान्धीजी किसानों के प्रतिनिधि हैं, जो कि संसार का 
भोजन उत्पन्न करते हैँ और जो समाज के आधार हैं। उन्हें भारतीय सभ्यता के 
उक्त आधार को सुरक्षित रखने और स्थायी बनाने की चिन्ता है । वह देखते हे कि 
ब्रिटिश राज में लोग अपने पुराने आद्शों को छोड़ते जा रहे हैं; और यान्त्रिक बुढ़िं, 
आविष्कार की योग्यता, साहस और वीरता आदि अनेक प्रशंसनीय गुणों को पाकर 
भी वे आदिभौतिक सफलता के पुजारी, ऐन्द्रियिक विषयों के लोभी और सांसारिक 
आदशों के उपासक बनते जा रहे हैं । हमारे औद्योगिक शहर जिस भूमि में बसे हुए हैँ 
उसके अनुपात से बिलकुल बाहर जा चुके हैं, उनका निरर्थक फँलाव होता जा रहा है, 
और उनके निवासी नागरिक धन तथा यन्त्रों की उलझन में फेंसकर हिंसक, चंचल, 
अविचारी, अनियन्तित, बेलिहाज़ और बेमुरोवत वन गये हैं । कारखाने में काम करने 
वाले लोगों का नमूना गांधीजी की दृष्टि में वे स्त्रियाँ हैं जो थोड़ी-सी मज़दूरी के 
लिए अपना जीवन निष्फल विताने को मजबूर की जाती हैं; वे बच्चे हैं जिनको अफ़ीम 
देकर चुप करा दिया जाता है, ताकि वे रोकर काम में लगी अपनी माताओं को तंग न 
करें वे बालक हैँ जिनका बचपन छीनकर उनको छोटी आयु में ही कारखानों में काम 
पर भेज दिया जाता है, और वे लाखों बेकार हैं जो वोने और बीमार हो चुके हैं। ; 
उनका विचार है कि हम जाल में फँसकर गल्ामम वनाये जा रहे हैं और हमारी आत्तमायें 
अत्यन्त तुच्छ मूल्य पर खरीदी जा रही हैं। जो सभ्यता और भावना, उपनिपदों के 
ऋषियों, बौद्ध भिक्ष॒ओं, हिन्दू संन्यासियों और मुस्लिम फ़कीरों का आश्रय पाकर उच्च 
आकाश में उड़ी थी, वह मोटरकारों, रेडियो और धन-दोलत के दूसरे दिखावों से 
सन्तुप्ट नहीं हो सकती । हमारी दृष्टि धुन्चली हो गईं है और हम रास्ता भूल गये हैं। 
हम ग़लत दिशा में मड़ गये हैं जिससे हमारी काइतकार-जनता निरधिक्षत, निर्धन और 
दसी हो गई है, हमारे मजदूर चरित्र-भ्रप्ट, अशिप्ट और अन्बे बन गये है, और जिसके 


(२३ 
कारण हमारे लाखों वालुक, भावहीन चेहरा, मरदा आँखें तया झकी हुई गर्दन लेकर 


7“. संसार में आये हैं । हमारी वर्तमान निष्फूछता, निराशा और परेन्ानी के नीचे जनता 


सर एस. साधाकुष्णन्‌ १३ 
का बड़ा भाग आज भी वास्तविक स्वतन्त्रता व सच्चे' आत्मसम्मान के पुरानें स्वप्न 
की पूर्ति का तथा ऐसे जीवन का भूखा हो रहा है जिसमें न कोई अमीर होगे न गरीब, 
जिसमें सुख व फुरसत की अतिशयता की समाप्ति कर दी जायगी और जिसमें उद्योग 
तथा व्यापार साधारण रूप में रहेंगे। 
गांधीजी का लक्ष्य ऐसा किसान-समाज नहीं है, जो मशीन के लाभों का सर्वथा 
परित्याग कर देगा । वह बड़े पैमाने पर उत्पादन के भी विरोधी नहीं हैं । उनसे जब 
यह प्रश्व किया गया कि क्‍या घरेलू उद्योग-धन्धों और बड़े कछ-कारखानों में समन्वय 
हो सकता है, तब उन्होंने कहा, “हाँ, यदि उनका संगठन ग्रामों की सहायता के लिए 
किया जाय । बूनियादी-व्यवसाय, ऐसे व्यवसाय जिनकी राष्ट्र को आवश्यकता है, एक जगह 
केन्द्रित किये जा सकते हें । मेरी योजना के अनुसार तो जो वस्तु ग्रामों में भलीभाँति 
उत्पन्न हो सकती है, वह शहरों में पैदा नहीं करने दी जायगी । शहरों को तो गाँव की 
पैदावार के बँटवारें का केन्द्र मात्र रहना चाहिए |”! खादी पर बार-बार बल देने में 
और शिक्षण की अपनी योजना का आधार दस्तकारी को बनाने में भी उनका प्रयोजन 
ग्रामों का पुनरुद्धार ही है । वह बार-बार चेतावनी देते हें कि भारत की तलाश उसके 
कुछ शहरों में नहीं, उसके अनगिनत गाँवों में ही पूरी हो सकती है। भारत की भारी 
जनता को पुनः लौटकर भूमि का ही सहारा लेना चाहिए, भूमि पर ही रहना और 
भूमि की ही पैदावार से अपना निर्वाह करना चाहिए, ताकि उनके परिवार स्वावलम्बी 
बन जायें । जिन औज्ञारों से वे काम करते हैं, जिस खेत को वे जोतते हैं और जिस 
घर में वे रहते हैँ उन सबके वे स्वयं मालिक हों । देश की सभ्यता, समाज, अर्थ और 
राजनीति पर, कारखानों के बेबुनियाद तथा अस्थिर मजदूरों का नहीं, अपूर्ण तथा 
लालची महाजन या व्यापारी समाज का नहीं, बल्कि ज़िम्मेदार ग्रामीण जनता का 
और छोटी-छोटी देहाती मण्डियों के स्थायी व दुरुस्त-दिमाग़ छोगों का प्रभुत्व होना 
चाहिए । इस सब का अर्थ पुरातन युग में लौट जाना नहीं, इसका अभिप्राय केवल 
यह है कि भारत जीवन की ऐसी प्रणाली को ग्रहण करले जो उसके लिए स्वाभाविक 
है, और जो किसी समय उसको एक उद्देश्य, विश्वास तथा अर्थ प्रदान करती थी । 
हमारी जाति को सभ्य रखने का एकमात्र यही उपाय हैँ। जब भारत के जीवन की 
विशेषतायें उसके काइतकार और गाँव, ग्रामों की पंचायतें, जंगलों के ऋषि-आश्रम 
ओर अध्यात्म-चिन्तन के एकान्त-निवास थे, तब उसने संसार को अनेक महान पाठ 
पढ़ाये थे; परन्तु किसी मनुष्य से वुराई नहीं की थी, किसी देश को हानि नहीं पहुँचाई 
थी और किसीपर शासन करने की इच्छा नहीं की थी। आज तो जीवन का वास्त- 
विंक उद्देश्य ही भ्रष्ट होगया है | निराशा के इस गत से भारत का छुटकारा किस 
प्रकार हो ? सदियों की पराधीनता के पदचात्‌ अपनेआपको उससे मुक्त करने की 
१ 'हरिजन!; २८ जनवरी, १९३९ 
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इच्छा ही छोगों में से नष्ट होगई दीखती है । उन्हें अपनी विरोधी शवक्तियाँ अत्यत्त। 


प्रबल दीखती हैँ। उनमें पुनः आत्मविश्वास, आत्मसम्मान और स्वाभिमान उत्पन्न करा | 
और उनको फिर उठाकर खड़ा करना सुगम कार्य नहीं है। तो भी गान्धीजी ने एक 


सुस्त पीढ़ी को अपने अन्त:करण में सुलगती हुई अग्नि से और स्वतन्त्रता की अपनी 
भावना से पुनः जागृत तथा चेतन करने का यत्व किया है। स्वतन्त्र अवस्था में स्त्री 
और पुरुष अपनी उत्कृष्टता को प्रकट करते हैं; परतन्त्रता में वे निक्ृष्ट हो जाते हूँ । 
स्वतन्त्रता का उद्देश्य ही, साधारण मनुष्य को, उन आन्तरिक तथा बाह्य वचन्धनों से 
मुक्त करना है जो उसकी वास्तविक प्रकृृति को लपेटे रहते हैं। गान्धीजी मानवी 
स्वतन्त्रता के महान्‌ रक्षक हैं। इसीलिए वह अपने देश को विदेशी बन्धन से मुक्त 
करने का यत्न कर रहे हैं । देशभक्ति, जब इतनी शुद्ध हो तव वह, न अपराध रहती 
है न अशिष्टता । वर्तमान अस्वाभाविक अवस्थाओं के विपरीत लड़ना प्रत्येक भारतीय 
का पवित्र कतंव्य हैं । गान्धीजी आध्यात्मिक शस्त्रों का प्रयोग करते हैं, वह तलवार 
खींचने से इतकार करते हैं, और ऐसा करते हुए वह लोगों को स्वतन्त्रता के लिए 
तैयार कर रहे हे, उन्हें उसे जीतने और रख सकने के योग्य बना रहे हैं । सर जार 
लॉयड ( अब लार्ड लॉयड ) ने, जो तब बम्बई प्रान्त के गवर्नर थे, गांधीजी के 
आन्दोलन के विषय में कहा था, “गांधीजी का परीक्षण संसार के इतिहास में अत्यन्त 
विशाल था और इसकी सफलता में केवक इंच-भर का अन्तर रह गया था ।” 

यद्यपि वह ब्रिटिश सरकार को हिला देने के अपने प्रयत्न में असफल होगये हें, 
तथापि उन्होंने देश में ऐसी शक्तियाँ छोड़ दी हें जो अपना काम सदा करती रहेंगी । 
उन्होंने लोगों को नींद से जगा दिया हैं, उन्हें नया आत्मं-विश्वास और उत्तरदायित्व 
देकर स्वतन्त्र होने के अपने निश्चय में एक कर दिया है । जहाँतक आज देश में एक 
नई भावना की जागृति का, एक नये प्रकार के राष्ट्रीय सम्मिलित जीवन की तैयारी 
का और दलित जातियों के साथ व्यवहार में एक नई सामाजिक भावना का सम्बन्ध 
है, वहांतक इस सब का अधिकतर श्रेय गांधीजी के . आन्दोलन की आध्यात्मिक श्रेरक 


शक्ति को है. 
गान्धीजी के दष्टिकोण में साम्प्रदायिकता अथवा प्रान्तीयता तनिक भी नहीं 


है । उनका विश्वास है कि भारत की प्राचीन संस्कृति से संसार के विकास में सहायता 


मिल सकती है | नीचे गिरा हुआ भारत मानव-जाति को आश्या का सन्देश नहीं दे 
सकता; जागृत स्वतन्त्र भारत ही पीड़ित संसार की सहायता कर सकता है । गान्धी- 
जी कहते हैं कि यदि ब्रिटिद्य छोग न्याय, गान्ति और व्यवस्था की अपनी कल्पना में 
सच्चे हों तो आक्रान्ता शक्तियों को दवा देना और वर्तमान परिस्थिति को ही क़ायम 
रखना पर्याप्त नहीं हैं | हमारे माने हुए आदर्शों के विपरीत जो परिस्थिति हो उसे 
... सुधारने से इनकार करना भी हिंसा है । इस निष्क्रिय हिंसा से वचने का न्याय और 


बन 


हि 
<ाक 
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स्वतन्त्रता के हमारे प्रेम में बल होना चाहिए । यदि साम्राज्यों का निर्माण मनुष्य की 
तृष्णा, छूरता और घृणा ने किया है तो, संसार को न्याय तथा स्वतन्त्रता की शक्तियों 
का साथ देने के लिए कहने से पहले, हमें उनको बदलूना होगा । हिंसा या तो सक्तिय 
होगी और या निष्क्रिय । आक्रान्ता शक्तियाँ इस समय सक्तिय हिसा कर रही हैं; वे 
साम्राज्यवादी शक्तियाँ भी हिसा की उतनी ही अपराधिनी और स्वातन्त्र्य तथा प्रजा- 
तन्‍्त्र की विरोधिनी हैं, जो भूतकाल की हिसा द्वारा प्राप्त अन्यायपूर्ण छाभों का 
उपभोग करने में आज भी संलरूग्न हैं । जबतक हम इस मामले में ईमानदारी से काम 
न छेंगे तवतक हम अब से अच्छी संसार-व्यवस्था स्थापित नहीं कर सकेंगे, और संसार 
में युद्ध तथा युद्धों का भय जारी रहकर, यहाँ अनिश्चय की अवस्था स्थायी हो जायगी । 
भारत को स्वतन्त्र कर देना ब्रिटिश ईमानदारी की अग्नि-परीक्षा हैं। गान्धीजी अब 
भी प्रति सोमवार को २४ घण्टे का उपवास करते हें, ताकि सब सम्बद्ध लोगों को 
मालूम रहे कि स्वराज अभी नहीं मिला । और तो भी यह गान्धीजी का ही प्रभाव है, 
जो जनता की उचित महत्वाकांक्षाओं और ब्रिटिश शासकों के हुठ की विरोधी 
शक्तियों से विभक्त तथा अधीर भारत को नियन्त्रण में रख रहा है। भारत में सबसे 
बड़ी शान्ति-रक्षक शक्ति वही हैं । 
दक्षिण-अफ्रीका के सत्याग्रह की समाप्ति के पदचातू, जब वह इंग्लेण्ड पहुंचे, 
तब उन्होंने देखा कि जर्मनी के विरुद्ध युद्ध की घोषणा की जा चुकी थी। उन्होंने 
लड़ाई के मैदान में 'ऐम्बुलेन्स”' (घायलों की सहायता) काम करने के लिए, जबतक 
युद्ध चले तबतक, अपनी सेवायें बिना छत पेश कीं। उनकी सेवा स्वीकार कर ली 
गई और उन्हें एक भारतीय टुकड़ी के साथ एक जिम्मेदारी के पद पर नियुक्त किया 
गया; परन्तु अपना काम करते हुए ठण्ड छूंग जाने के कारण, उनको प्लुरसी का रोग 
हो गया और उनका जीवन जोखिम में होने का सन्देह किया जाने छूगा | अच्छा 
होने पर उनको डाक्टरों ने भारत की गरम आव-हवा में छौट जाने की आज्ञा दी । उन्होंने 
युद्ध के लिए रंगहूटों की भरती में अमलून मदद पहुँचाई---उनका यह काम उनके अनेक 
मित्रों के लिए भी पहेली बन गया है । यूद्ध के पदचातू, भारतीयों का सर्वसम्मत विरोध 
होते हुए भी, रौलट-एक्ट पास होगया । पंजाव में फौजी शासन के मातहत ऐसी कार्र- 
वाइयाँ की गई जिनको देख-सुनकर देश स्तव्ध होगया । पंजाब के दंगों पर कांग्रेस 
की जाँच कमिटी ने जो रिपोर्ट तैयार की, उसके लेखकों में गांधीजी भी एक थे । 
यह सब होते हुए भी, दिसम्बर १९१९ में, उन्होंने अमृतसर की कांग्रेस को सलाह दी 
कि शासनसुधारों को स्वीकार करके उनपर वैध उपायों द्वारा अमूू करना चाहिए। 
सन्‌ १९२० में जव हण्टर-कमीशन की रिपोर्ट में सरकारी कारंवाई की आलोचना 
डावाडोल शब्दों में की गई, और जव ब्रिटिश पालंमेण्ट की लार्ड-सभा ने जनरल डायर 
की निन्‍्दा करने से इनकार कर दिया, तव उन्होंने ब्रिटिश सरकार से सहयोग न करने 
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ल्‍का अपने जीवन का महान्‌ निश्चय किया । और सितम्बर सन्‌ १९२० में कांग्रेस के 
कलकत्ता विशेषाधिवेशन ने उनका अहिंसात्मक असहयोग का प्रस्ताव पास कर दिया। 

यहाँ उनके अपने ही शब्दों को उद्धृत करना उचित होंगा। ता० १ अगस्त 
१९२० को उन्होंने वायसराय को एक पत्र में लिखा : “अफ़सरों के अपराधों के प्रति 
आपका हलके जी का बर्ताव, आपका सर माइकेल ओडवायर को निरपराध 
कहकर छोड़ देना, मि० माण्टेग्यु का खरीता और सबसे बढ़कर ब्रिटिश लाडं- 
सभा की पंजाब की घटनाओं से निर्ंज्जतापूर्ण अनभिज्ञता तथा भारतीय भावनाओं 
की हृदयहीन उपेक्षा, इन घटनाओं ने साम्राज्य के भविष्य के विषय में मेरे हृदय को 
गम्भीर संशयों से भर दिया है, मुझे वर्तमान शासन का पूर्णतया विरोधी बना विया 
है और जैसा कि में अबतक पूर्ण हृदय से सरकार को सच्चा सहयोग देता आया हूँ 
उसके मुझे अयोग्य बना दिया है । 

“मेरी विनम्थ सम्मति में जो सरकार अपनी प्रजा के सुख की तरफ़ से ऐसी सख्त 
लापरवाह हो जैसी कि भारत-सरकार साबित हुई है, उसे पश्चात्ताप करने के लिए, 
दरख्वास्तों, डेपूटेशनों और इसी क्रिस्म के आन्दोलन करने के दूसरे मामूली तरीक्ों से 
नहीं हिलाया जा सकता । यूरोपियन देशों में, खिलाफत और पंजाब सरीखे भारी 
अन्यायों की निन्‍दा तथा प्रतिवाद का परिणाम जनता द्वारा रक्‍तमय क्रान्ति होता । 
उन्होंने, सब उपायों से, राष्ट्रीय मान-मर्देन का विरोध किया होता । भाधा भारत हिसामय 
विरोध करने में असमर्थ है, और शेष आधा वैसा करना नहीं चाहता । इसलिए मेने 
असहंयोग का उपाय सुझाने का साहस किया है। इस द्वारा, जो चाहें वे, अपने आपको 
सरकार से अलह॒दा कर सकते हैं । यदि इस उपाय पर बिना हिंसा के और व्यवस्थित 
रूप में अमल किया गया, तो यह सरकार को अपना क़दम वापस लेने को और किया 

आ अन्याय धोने को ज़रूर मज़बर कर देगा; परन्तु असहयोग की नीति पर चलते 
हुए, और जहाँतक में जनता को अपने साथ ले-जा सकता हूं वहातक जाते हुए भी, में 
यह आश्ञा नहीं छोडूँगा कि आप अब भी न्याय के मार्ग पर चल पड़ेंगे । 

यद्यपि उनकी राय है कि वर्तमान ब्रिटिश शासन ने भारत को “धन, पौरुष तथा 
धर्म में और उसके पुत्रों को आत्मरक्षा की सामर्थ्य में” पहले से निर्वल बना दिया हैं, 
तथापि उनको आशा है कि यह सब परिवर्तित हो सकता हैं| ब्रिटिश शासन के विरुद्ध 
आन्दोलन करते हुए भी, वह ब्रिटिश सम्बन्ध के विरोधी नहीं हैं । असहयोग-आन्दोलन 
की पराकाप्ठा के दिलों में भी, उन्होंने ब्रिटेन से सर्वथा सम्बन्ध-विच्छेद कर देने के 
आन्दोलन का दुढ़ता से विरोध किया था। 

ब्रिटिशों के साथ मित्रों और साथियों के समान काम करने के लिए तैयार 
होते हुए भी, उनकी दृढ़ राय थी कि जबतक संरक्षकता ओर प्रभुता का ब्रिठिश्योंका | 
अस्वाभाविक रुख़ क़ायम रहेगा, तवतक भारत की अवस्था में कोई सुधार सम्भव नहीं | 


) 
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होगा । याद रखना चाहिए कि तीक्नतम उत्तेजना के समय भी उन्होंने ब्रिटिशों का बुरा 
कभी नहीं चाहा । “'में भारत की सेवा करने लिए इंग्लैण्ड या जमेनी को- हानि नहीं 
पहुँचाऊँगा ।” । - 

जब कभी, अमृतसर का हत्याकाण्ड अथवा साइमन-कमीशन की नियुक्ति सरीखे 
मूखेता या नासमझी के किसी काम के कारण, भारत अपना धीरज और आत्म-संयम 
गंवाकर क्रोध से प्रज्वलित हो उठा तब गाँधीजी सदा असन्तोष और क्षोभ को प्रेम 
और सुलह के शान्त प्रवाह में परिवर्तित करते देखे गये हैं। गोलमेज़ कानफ़ेंस में 
उन्होंने ब्रिटिशों के प्रति अपने अमिट प्रेम, शक्ति के बजाय युक्ति पर आश्वित 'कामन- 

वेल्थ” में विश्वास और मनृष्य-मात्र की भलाई करने की अभिलाषा की साक्षी दी थी । 

गोलमेज. कानफ्रेंसों के फलस्वरूप प्रान्तों को आत्म-शासन की एक अपूर्ण मात्रा दी 
गई थी, और जब जनता के बहुमत ने शासव-विधान को स्वीकार करने का और उसपर 
अमल करने का विरोध किया, तव गान्धीजी ही थे जिन्होंने अन्य किसी से भी बढ़कर, 
काँग्रेस को शासन-सुधारों पर--जैसे कुछ भी वे हों-- अमल करने की प्रेरणा की । उनका 
एकमात्र लक्ष्य ब्रिटेन के साथ शान्ति का सम्बन्ध रखना है; परन्तु इस शान्ति का आधार 
स्वतन्त्रता और मित्रता होना चाहिए । आज भारत का प्रतिनिधित्व एक ऐसा नेता कर 
रहा है जिसमें जाति-हेष अथवा वैयक्तिक ईर्ष्या का लेश भी नहीं हैं; उसका बल-प्रयोग 
में विश्वास ही नहीं, और वह अपने देशवासियों को भी बल-प्रयोग का आश्रय लेने से 
रोकता है। वह भारत को ब्रिटिश कामन वेल्थ से पृथक्‌ नहीं करना चाहता, बशतें- 
कि यह स्वतन्त्र राष्ट्रों की साझेदारी हो। सम्भाट ने २० मई को कनेडियन पालंमेण्ट 
के अपने भाषण में कहा था कि ब्नलिटिश साम्राज्य की एकता “आज ऐसे राष्ट्रों 
की स्व॒तन्त्र साझेदारी द्वारा प्रकट हो रही है जो शासत के समान सिद्धान्तों का उप- 
भोग कर रहे हैं और जिनको शान्ति तथा स्वतन्त्रता के आदर्शो से समान प्रेम हैँ और 
जो राजा के प्रति समान भक्ति द्वारा परस्पर सम्बद्ध हैं। गान्धीजी इन “शासन के 
समान सिद्धान्तों' को भारत पर भी लागू कराना चाहते हैं । उनका दावा है कि 
भारतीयों को अपने घर का मालिक आप होना चाहिए । यह बात न तर्के-विरुद्ध है न 
नीति-विरुद्ध । वह, दोनों कैम्पों में, सदभिलछापी पुरुषों के सहयोग द्वारा, सुन्दरतर 
सम्बन्ध स्थापित करने के त्ीज्र अभिलापषी हैं । 

खेद की वात हैं कि उनकी अपील का असर हवा की साँय-साँय से ज्यादा नहीं 
हो रहा । बरसों के अनथक श्रम और वीरता-्पूर्ण संघर्ष के पश्चात्‌ भी उनका महान्‌ 
मिशन अपूर्ण ही पड़ा है; परन्तु उनका विश्वास और विचार अब भी जीवित है। 
स्वयं मुझे आश्ा है कि ब्रिटिश लोकमत अपनी बात मनवायेगा कौर ब्रिटिश सरकार 
को मजबूर करेगा कि वह, विना किसी सौदे या दालूमठोल के, बिना हिचक या देरी 
के विश्वास के स्पष्ट उत्तम संकेत के साथ कुछ जोखिम उठाकर भी एक स्वतन्त्र 


का. 
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स्वात्म-शासक भारत की स्थापना करे; क्योंकि - मेरा खयाल है कि यदि यह काम 
गांधीजी की न्याय तथा इन्साफ़ की अपील के जवाब में न किया गया तो हम दोनों 
देशों के पारस्परिक सम्बन्ध और बुरे हो जायेंगे, खाई चौड़ी हो जायगी और कटूता 
बढ़कर दोनों के लिए ही ख़तरा व रुकावट पैदा हो जायेंगे । 

गांधीजी की आलोचना और आरोप का लक्ष्य चाहे दक्षिण अफ्रिका की सरकार हो 
चाहे ब्रिटिश सरकार; चाहे भारतीय -मिलू-मालिक हों चाहे हिन्दू पुरोहित, और 
चाहे भारतीय राजा हों, इन सब विभिन्न कारंवाइयों में उनकी आधार-भूत भावना 
एक ही रहती है । “लाखों गूंगों के हृदय में जो ईश्वर विराजमान है, में उसके सिवा 
अन्य किसी ईश्वर को नहीं मानता । वे उसकी सत्ता को नहीं जानते; में जानता हूं । 
और में इन छाखों की सेवा द्वारा उस ईश्वर की पूजा करता हूँ जो सत्य है अथवा उस 
सत्य की जो ईश्वर है ।/* धर 


ह सत्याग्रह 
“अहिसा परसो धर्म” यह महाभारत का वाक्य सर्व विदित है । जिन्दगी में इसका 
अमली इस्तेमाल ही सत्याग्रह है । इसका आधार यह कल्पना है कि “संसार सत्य की 
चट्टान पर ठहरा हुआ है । असत्य का अर्थ असत्‌ अर्थात्‌ अभाव (न रहना) भी हूँ, और 
सत्य का अर्थ है सत्‌, भाव, जो है । जब असत्य का भाव यानी हस्ती ही नहीं तव उसकी 
जीत का तो प्रश्न ही नहीं उठ सकता.। और सत्य क्‍योंकि है ही वह जो है (जिसकी 
हस्ती है), इसलिए उसका नाश नहीं हो सकता”*--“नासतो विद्यते भावों ना भावो 
विद्यते सतः ।” ईश्वर एक वास्तविकता है । स्वातन्त्रय और प्रेम की इच्छा वास्तविकता 
के अनुकूल है । जब मनुष्य अपने स्वार्थ के लिए इस इच्छा का निषेध कर देता है तव 
वह अपना ही निषेध करता है । इस व्यर्थ कार्य द्वारा वह स्वयं वास्तविकता के विरुद्ध 
खड़ा हो जाता है, उससे पृथक्‌ होकर अपने आपको अकेला कर लेता हैँ । इस निषेध 
का अभिप्राय है मनृष्य का अपने से ही विरुद्ध हो जाना, अपने विपय में ही सत्य से 
इन्कार कर देना; परन्तु यह काम आखिरी या अन्तिम नहीं हो सकता । इससे वास्त- 
विक इच्छा का विनाश नहीं हो सकता । .वास्तविकता अपने को व्यथ नहीं कर सकती । 
“म्रक का द्वार सदा खला नहीं रहेगा ।” ईदवर का पराजय नहीं हो सकता । विनम्र 
लोग इस भमि के स्वामी नहीं बनेंगे; परन्तु वे बलवान भी नहीं बनेंगे, जो अपना 
बचाव करने के प्रयत्न में अपना ही विनाश करने लगेंगे, क्योंकि इन छोगों का विध्वास 
धन-दौलत और घातक शस्त्रास्त्रों सरीखी अनात्मिक अथवा अवास्तविक वस्तुओं में 
हूँ । अन्ततोगत्वा, मानव जाति पर वे झासन नहीं करते जिनका विश्वास निर्ेव, घृणा 
१. 'हरिजन!'; ११ मार्च १९३९ | 
२. महात्मा गान्वी -- हिज़् ओन स्टोरी; पृष्ठ २२५ । 
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और हिसा में होता है, प्रत्युत वे करते हैं जिनका विश्वास वृद्धि, प्रेम और आन्तरिक 
तथा बाह्य शान्ति में होता है । 

सत्याग्रह की जड़ वास्तविकता की शक्ति में, आत्मा के आन्तरिक बल में, जमी 
हुई है । हिसा से केवल बचते रहने का निष्क्रिय धर्म सत्याग्रह नहीं; बल्कि भलाई 
करने का सक्रिय धर्म है। “यदि में अपने विरोधी को मारूँ तो वह तो हिंसा है ही; 
परन्तु सच्चा अहिंसक बनने के लिए मुझे उससे प्रेम करना चाहिए और वह मुझे मारे 
तो भी उसके लिए प्रार्थना करनी चाहिए ।” प्रेम एकता है । इसकी बुराई से टक्कर 
होती रहती है, जिसके विभिन्न रूप पृथकता, लिप्सा, घृणा, मार-पीट और 
हनन हैं। प्रेम बुराई से, अन्याय से, अत्याचार से अथवा शोषण से मेल नहीं कर 
सकता । यह इस प्रश्न को टाछता नहीं; बल्कि निडरता से ब्राई करनेवाले का सामना 
करता और उसकी बुराई को प्रेम तथा सहनशीलता की प्रबल शक्ति से रोकता है । 
शक्ति द्वारा. लड़ना मानवी प्रकृति के विरुद्ध है। हमारे झगड़े तो समझदारी, नेक- 
नीयती, प्रेम और सेवा के मानवी उपायों द्वारा हल होने चाहिएँ। इस गड़बड़ दुनिया 
में बचाव की एकमात्र वस्तु मनुष्य बनने का महान्‌ प्रयास है । उत्पत्ति अपनेआपको 
विनाश के बीच में भी प्रकट करती रहती है । भय तथा शोक के होते हुए भी, 
मानवता का व्यवहार, किसान और जुलाहा, कलाकार और दाशेनिक, कुंज में बैठा 
फ़क़ीर और रसायनशाला में बैठा वैज्ञानिक, सव करते हैं, जबकि वे प्रेम करते और 
कष्ट उठाते हैं । जीवन विश्ञाल है । | 

शक्ति-प्रयोग के समर्थक अरविन साहब की जीवन-संघपे-सम्बन्धी कल्पना का 
हवाछा एक भद्दे तरीक़े पर देते हैं । वे प्राणी-जगत्‌ और मानव-जगत्‌ में मौलिक भेद 
की उपेक्षा करके मानव भविष्य के सिद्धान्त पर भी साधारण पश्चु-वृत्ति को लागू 
करना चाहते है । यदि हिसा द्वारा निरोध का व्यवहार उस जगत्‌ में भी ठीक माना 
जाने छगेगा जिससे इसका सम्बन्ध नहीं तो मानव-जीवन भी नीचे उत्तर कर पशु- 
जगत्‌ की सतह पर पहुँचने का खतरा हो जायगा । महाभारत में परस्पर लड़ते हुए 
मनुष्यों की तुलना कुत्तों से की गई है । “पहले वे पूंछ हिलाते हूँ, फिर भौंकते हैं 
जवाब में' विरोधी कुत्ते भौंकते हैं, फिर एक-दूसरे के चारों तरफ़ घूमते है, फिर दाँत 
दिखाते है, फिर सूर्राते हें, और फिर लड़ाई शुरू हो जाती हूँ । मनृष्यों की अवस्था 
भी यही है, भेद कुछ नहीं ।”* गान्धीजी कहते हैं कि लड़ना-झगड़ना कुत्तों और 
बन्दरों के लिए छोड़कर, परस्पर मनुष्यों की भांति वर्ताव करो और चुपचाप कप्ट सह 
कर सत्य व न्याय की सेवा करो । प्रेम और सहनजीलता झत्रु को जीत लेते हँ,---परन्नु 
उसका विनाश करके नहीं, उसको बदल कर,--क्योंकि आखिर उसके हृदय में भी तो 
हम सरीखे ही राग-द्वेष आदि के भाव हैं । गान्वीजी के प्रावब्चित्त तथा बात्म-शुद्धि 

१. एयसेव सनुष्येषु विशेषोनास्ति कइचन । 
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के कार्य नैतिक साहंस और त्याग से परिपूर्ण हैं । 

प्रेम का प्रयोग अब तक कहीं-कहीं कुछ व्यक्तियों ने निजी जीवन में ही करे 
देखा था; परन्तु गान्धीजी की परम सफलता यह है कि उन्होंने इसे सामाजिक तथ 
राजनैतिक मुक्ति की योजना बनाकर दिखा दिया है। उनके नेतृत्व में दक्षिण 
अफ्रीका और भारत में संगठित समूहों ने इसे अपनी शिकायतें दूर करने के लिए 
बड़े पैमाने पर प्रयोग में लाकर देखा है | राजनैतिक उद्देश्यों की सिद्धि के लिए शारी 
रिक हिंसा का सर्वथा परित्याग करके, राजनैतिक क्रान्ति के इतिहास में उन्होंर 
इस नयी योजना का विकास करके दिखाया है | यह योजना भारत की आध्यात्मिव 
परम्पराओं की हानि नहीं करती, बल्कि इसका जन्म ही उनसे हुआ है । 

यह निष्क्रिय प्रतिरोध, अहिंसात्मक असहयोग और सबिनय आज्ञा-भंग के विविध 
रूप धारण कर चुकी हैँ । इन सबका आधार बुराई से घृणा, परन्तु बुराई करनेवाले से 
प्रेम रहा है । सत्याग्रही अपने विरोधी से सवा वीरोचित बर्ताव करता है । क़ानून 
का भंग सदा सविनय होता है, और “सविनयता का अर्थ केवल उस अवसर पर ऊपर 
से मीठा बोलना नहीं; बल्कि आन्तरिक मीठापत और विरोध का भी भरा करने की 
इच्छा है ।/ अपने सब आन्दोलनों में, जब कभी गांधीजी ने शत्रु को कष्ट में देखा 
वह उसकी सहायता को दौड़े गये । शत्रु की कठिनाई से फ़ायदा उठाने के सब प्रयत्नों 
की वह निन्दा करते हैँ। यूरोप में ब्रिटेन को कठिनाई में फंसा हुआ देखकर हमें उससे 
सौदा नहीं करना चाहिए ) गत महायुद्ध के समय उन्होंने भारत के वाइसराय को लिखा 
था--यदि में अपने देशवासियों से क़दरम वापस करा सकता तो में उनसे काँग्रेस के 
सब॑ प्रस्ताव वापस करवा लेता और महायुद्ध जारी रहने तक किसी को 'होम छूल' या 
“उत्तरदायी शासन' का नाम भी न लेने देता ।” जनरल स्मट्स तक गान्धीजी के उपायों 
से आकृष्ट हुए थे और उनके एक सेक्रेटरी नें गान्बीजी से कहा था, “में आपके देश- 
वासियों को नहीं चाहता और में उन्हें मदद भी बिलकुल नहीं देना चाहता; परन्तु में 
क्या कर ? आप हमारी ज़रूरत में हमारी मदद करते हैं । आप पर हम हाथ कंसे 
उठावें ? में वबहुधा चाहता हूँ कि आपने भी अंग्रेज हड़तालियों की भाँति हिंसा का 
सहारा लिया होता और तब हम आपको देख लेते; परन्तु आप तो शत्रु को भी हानि 
नहीं पहँँचाते | आप तो स्वयं कप्ट सहकर ही जीतना चाहते हैँ और भद्रता तथा 
वीरता की लगायी हुई परावन्दियों से वाहर कभी नहीं जाते और इसी के कारण हम 


एकदम असहाय हो जाते हैं। ' 
यद्धों की समाप्ति के लिए लड़े गए महायूद्ध के व्रीस वर्ष पदचात्‌ु आज फिर 
करोड़ों आदमी हथियार वाँवे हुए है ओर झ्ास्ति-कारू* में भी सैन्य-संग्रह जारी है 
१. महात्मा गान्वी-हिज्ञ जोन स्टोरी; पृष्ठ २४७ । 
२. ये पंक्तियाँ यूरोप में युद्ध छिड़ने से पहले छिखी गई थीं । 
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जहाज़ी बेड़े समुद्र को नाप रहे हें और वायुयान आकाश में एकत्र हो. रहे हैँ । हम जानते 

हैँ कि यूद्ध से समस्याओं का हल नहीं होता; -बल्कि उनका हल कठिनतर हो जाता 
है। युद्ध के पक्ष-विपक्ष के मुक्ति-जाल से अनेक ईसाई स्त्री-पुरुष खिन्न हो रहे हैं । 
शान्तिवादी पुकार रहे हैं कि युद्ध एक ऐसा अपराध है जो मानवता को अपमानित 
करता है, और बबंरता के हथियारों से सभ्यता की रक्षा करने का समर्थन नहीं किया 
जा सकता । जिन स्त्री-पुरुषों से हमारा कुछ झगड़ा नहीं उन्हें कष्ट में डालने का हमें 
कोई अधिकार नहीं । युद्ध में पड़ा हुआ राष्ट्र शत्रु का पराजय तथा विनाश करने के 
भयंकर संकल्प से अनुशप्राणित होता हैं । वह भय और घृणा के प्रवाह में बह जाता है .। 
घने बसे हुए नगर पर मृत्यु तथा विनाश की वर्षा हम प्रेम और क्षमा से प्रेरित होकर 
नहीं कर सकते । युद्ध का सारा तरीक़ा शैतान को शैतान से सज़ा दिलाने का है। यह 
ईसामसीह के हृदय, उसकी नैतिक शिक्षा और जीवन के विरुद्ध है। हनन और 
ईसाइयत में हम मेल नहीं कर सकते । 

युद्ध के पुरस्कर्ता कहते हैं कि यद्यपि युद्ध एक भयानक बुराई है; परन्तु कभी- 
कभी यह दो बुराइयों में कम बुरी बुराई हो जाती है । सब वस्तुओं के तुरूनात्मक 
मूल्य को ठीक-ठीक समझ लेना ही व्यवहार-बुद्धि कहलाती है । हमारी ज़िम्मेदारी 
समाज और राष्ट्र दोनों के प्रति है। और फिर राष्ट्र समाज का ही तो बनाया हुआ 
हैं । जान-माल की रक्षा, शिक्षा और अन्य लाभ हम समाज का सदस्य होने के नाते ही 
उठाते हैं; और इनसे हमारे जीवन का मूल्य तथा सुख बढ़ता हैं । इसलिए. हमारा 
कतंव्य है कि जब राष्ट्र पर आक्रमण हो तब हम उसकी रक्षा करें, हमारी विरासत 
पर जोखिम आवे तो उसे क़ायम रक्‍्खे। 

जिन लोगों से हमारा कोई वर नहीं उन्हें काटने, मारने, घायल और नष्ट करने 
'को जब हमसे कहा जाता है तब हमारे सामने इसी प्रकार की दलीलें पेश की जाती हूँ। 
नाज़ी जर्मनी कहता है कि मनुष्य का प्रथम कतेव्य अपने राष्ट्र की सदस्यता है और 
राष्ट्रीय लक्ष्यों की पूर्ति में ही उसकी वास्तविकता, भलाई तथा सच्ची स्वतन्त्रता है । 
राष्ट्र को अधिकार है कि वह अपने बड़प्पन के सामने व्यक्तियों के सुख को गौण 
समझ ले । युद्ध का बड़ा गुण यह है कि मनृष्य अपनी निर्वेलता से वैयक्तिक स्वतंत्रता 
की जो इच्छा करने रूगता है उसे वह नष्ट कर देता हैँ । फासिस्ट पार्टी की स्थापना 
के बीसवें वाषिकोत्सव पर अपने भाषण में मुसो लिनी ने कहा था, “आज की परम्परा 
तो यही है कि किसी भी ख्च पर, किसी भी उपाय से, जिसे नागरिक जीवन कहा 
जाता हैं उसे बिलकुल मिटाकर भी, अधिकाधिक जहाज, अधिकाधिक बन्दृक़ें, और 
अधिकाधिक वायुयान एकत्र किये जायें ।” “पूर्वेतिहासिक काल से सदियों में से गुजर 
कर यही पुकार चली आ रही है, 'बेहथियारों का बुरा हो. ।* 

“हम चाहते हैँ कि आगे भाईचारे, वहनचारे, भतीजा-मानजाचादे भौर उनके 
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नक़ली माँ-वापचारे की कोई बातें सुनाई न दें; क्योंकि राष्ट्रों के आपसी सम्बन्ध वह | 
तथा शक्ति के सम्बन्ध होते हैं, और बल तथा शक्ति के सम्बन्ध ही हमारी नीति के 
निश्चायक हैं ।” मुसोलिनी ने और भी कहा था “यदि समस्या का हल नैतिक दावे के 
आधार पर किया गया तो पहला वार करने का अधिकार किसी को भी नहीं रहेगा।" 
साम्राज्यों का निर्माण ताश के खेल-सा है । कुछ शक्तियों को अच्छे पत्ते मिल जाते है 
और वे ऐसे ढंग से खेलती हैँ कि दूसरों का कहीं ठिकाना तक नहीं रहता । तमाम 
नफ़ा अपनी जेब में-भर लेने के बाद वे मुँह फेर कर कहती हें कि जुआ खेलना बुरा है 
और ताज्जूब जाहिर करती हैं कि दूसरे लोग अब भी वही खेल खेलना चाहते 
हैं ! ऊपर की पंक्तियों से ऐसा नहीं समझना चाहिए कि जाति, शक्ति और सशस्त्र 
सेनाओं की पूजा केवल मध्ययूरोप में ही होती है । । 

ता० २० मार्च को ब्रिटिश लाड-सभा में भाषण करते हुए कैण्टरवरी के आर्क- 
विशप ने “शक्ति का संग्रह न्याय के पक्ष” में करने की वकारूत की थी। उनकी दलील 
थी कि “हमें यह इस कारण करना पड़ रहा है कि हमें निश्चय हो गया है कि कुछ 
वस्तुएँ शान्ति की अपेक्षा भी अधिक पवित्र हैं और उनकी रक्षा होनी ही चाहिए ।” 
“में नहीं समझता कि जिन वस्तुओं का मूल्य मानव सुख तथा सभ्यता के लिए. इतना 
अधिक है उनकी यदि कुछ राष्ट्र रक्षा करेंगे तो उनका काम ईइवर की इच्छा के विरुद्ध 
होगा ।” गांधीजी उस दु्लभतम धामिक पुरुष का उदाहरण हैं जो जोशीलछे देशभकतों 
की सभा में खड़ा होकर भी कह सकता है कि यदि आवश्यकता हुईं तो में सत्य पर 
भारत को भी निछावर कर दूँगा। गांधीजी कहते हैँ, “मेँ जितने धामिक पुरुषों से 
मिला हूँ उनमें से अधिकतर को मैंने छग्मवेश में राजनीतिज्न ही पाया; परन्तु में 
राजनीतिज्ञ का वेश धारण करके भी हृदय से धामिक व्यक्ति हूँ ।” 

धामिक पुरुष का लक्ष्य अपने आदर्श को अमली माँग तक उतार देना नहीं, 
बल्कि अमल को आदर्श के नमूने तक चढ़ा देना होता है । हमारी देशभक्ति ने मानव 
परिवार की आध्यात्मिक एकता की छिन्न-भिन्न कर दिया हैं। अपनी वृहत्‌ मानव- 
समाज-भक्ति की रक्षा, हम युद्ध में पड़ने से इन्कार करके, और अपनी राष्ट्र-मक्ति की 
रक्षा, हम धामिक तथा मानूपिक उपायों से करना चाहते हैँ | कम-से-कम धामिक 
व्यक्तियों को, ईसाई “अपोजलो' ? की भाँति, “मनृप्य की वजाय ईश्वर की आज्ञा का 
पालन करना चाहिए ।” हमारी दिक्‍क़त यह है कि सब देशों में समाज का नियंत्रण 
ऐसे व्यक्तियों के हाथ में हैँ जो युद्ध को अपनी नीति का ओऔज़ार मानते हैं और उन्नति 
का विचार विजय के ही दाब्दों में करते हैं । 

आदमी यदि मनहस ही न हो तो वह नम्नता और दया करके प्रसन्न होता है 
निर्माण में सुख और विनाश में दुःख हैं । साधारण सिपाहियों को अपने शझत्रुओं से 

१. ईसाइयत के १२ खास धर्मे-प्रचारक जो ईसामसीह के शिष्य थे । 


सर एस. राधाक्ृष्णनू. . २३. 
घृणा नहीं होती; परन्तु शासक-वर्ग उनके भय, स्वार्थ और अभिमान के नाम पर अपीलें 
कर-करके उन्हें मनृष्यता के मार्म से भ्रष्ट कर देता है । जित मनष्यों में बहकाकर घणा 
और क्रोध के भाव उत्पन्न कर दिए जाते हैं, वे एक-दूसरे से लड़ पड़ते हैं; क्‍योंकि वे. 
आज्ञा-पालन करना सीखे हुए हैं; परन्तु तब भी वे अपने हनन-कार्ये में घृणा और द्वेष 
को नहीं ला सकते । जिस काम से वह नफ़रत करते हैं, वह भी उन्हें नियन्त्रण के 
कारण करना पड़ता है । अन्तिम जिस्मेदारी तो सरकार पर रहती है, जिसमें दया, तरस 
और संतोष नहीं होता । वे सीधे-सादे आदमियों को क़ैद करती हैँ और मनुष्यता से 
गिर जाती हे । जो अन्यथा उत्पादत का कार्य करके प्रसन्न होते उन्हीं को विनाशकारी 
जल, स्थल और वायू-सेनाओं में संगठित किया जाता है । हम खून-ख़राबी की प्रशंसा 
करते हें और दया को लज्जा की वस्तु मानते हैं । हम सत्य की शिक्षा का निषेध करते 
हैं और असत्य के प्रसार की आज्ञा देते हैं। हम अपनों और परायों दोनों के सुख- 
समृद्धि और जीवन का अपहरण करते हैँ और अपनेंआपको सामूहिक क़त्लों और 
आध्यात्मिक मृत्य का जिम्मेदार बना लेते हें । 
जबतक सब राष्ट्र एक-दूसरे से स्वतंत्रता और मित्रता का व्यवहार न करेंगे 
और जबतक हम विखरे हुए सामाजिक जीवन के पुनः संगठन की नई व्यवस्था न करेंगे 
तबतक हमको शान्ति नहीं मिलेगी। इस छोक के मानव समाज और सभ्यता का 
भविष्य आत्मा, स्वतंत्रता, न्याय और मनुष्य-प्रेम की उन गहरी विश्व-भावनाओं के 
साथ बँधा हुआ है जो गांधीजी का जीवन-श्वास वन चुकी है । हिसा और द्वेष से पूर्ण 
इस संसार में गांधीजी की अहिंसा एक ऐसा अत्यन्त सुन्दर स्वप्न प्रतीत होती हैं जो 
सत्य नहीं हो सकता । उनके लिए तो ईश्वर सत्य और प्रेम ही हैं। और ईश्वर चाहता 
है कि हम नतीजे की परवा न करके सत्य और प्रेम के अनुयायी बनें । सच्चा धघाभिक 
पुरुष सत्य की खोज ऐसी ही तत्परता से करता हैँ जैसे कि चतुर व्यापारी अपने काभ- 
हानि की । वह अपने वैयक्तिक, जातीय और राष्ट्रीय प्रियतम हितों को निछावर 
करके भी यह खोज करता ही है । जो व्यक्ति अपने वैयक्तिक तथा सामाजिक स्वार्थो 
का सर्वथा परित्याग कर चुके हैं उन्हीं में यह कहने का वल और साहस हो सकता है 
कि “मेरे स्वार्थों की हानि भले ही हो; परन्तु ईश्वर की इच्छा पूर्ण हो ।” गांधीजी 
इस सम्भावना को भी स्वीकार नहीं करते कि ईश्वर, सत्य और न्याय के प्रेम से कभी 
किसी की हानि हो सकती है ।॥ उनको निरचय है कि संसार के विजेता और झोपण- 
कर्ता अन्ततोगत्वा नैतिक नियमों की चट्टान से टकराकर स्वयं नप्ट हो जायेंगे । नीसि- 
हीन होते में भी रक्षा नहीं, क्योंकि वल की इच्छा ही आत्म-पराजयकारिणी है । जब 
हम *'राष्ट्रीय सुख की वात करते हैं तव हम यह कल्पना कर लेते हूँ कि कुछ भू- 
भाग अपने कब्जे में रखने का हमारा अखण्डनीय और स्थायी अधिकार है | ओर 


े 


“सभ्यता” । संसार कई सम्यताओं को युगों की धूल के नीचे जाता देख चूका है 
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और उत द्वारा निभित नगरों की जगह जंगल खड़े हो चुके हैं और वहाँ चाँदनी रा 
में स्यार हकते हें । 
धामिक पुरुष के लिए सस्यता और राष्ट्रीय सुख के विचार अप्रासंगिक है 

प्रेम, नीति या हिंसाव का विषय नहीं है । जो छोग निराश हो चुके हैं कि वतंमा 
संसार की हिंसा को रोकने का बचकर भाग निकलने या नष्ट हो जाने के सिवा 
कोई उपाय नहीं उनसे गांधीजी कहते हैँ कि एक उपाय है, और वह हम सब 4 
पहुँच में है । वह है प्रेम का सिद्धान्त, जोकि अनेक अत्याचारों में भी मनुष्य की आत्म 
की रक्षा करता आया है, और अब भी कर रहा है। उनका सत्याग्रह चाहे पद्ु-शक्ि 
के विशाल प्रदर्शनों की तुलना में प्रभावहीन जँचे; परन्तु शक्ति से भी अधिक विश्ञाए 
एक वस्तु हैं, वह है मनृष्य की अमर आत्मा, जो कि विशाल संख्याओं या ऊर्च 
आवाजों से नहीं दबेगी । यह उत्त सब वेड़ियों को छिलन्न-भिन्न कर देगी जिनमें अंत्या 
चारी इसे जकड़ना चाहेंगे । गत माच्च के संकट-काल में 'यूयार्क टाइम्स' के . एव 
संवाददाता ने जब गांधीजी से संसार के लिए सन्देश माँगा तब उन्होंने सव प्रजातल 
शक्तियों को एकदम निःशस्त्र हो जाने की सलाह दी थी और उसे ही एकमात्र हट 
बतलाया था। उन्होंने कहा था, “मुझे यहाँ बैठे हुए निश्चय है कि इससे हिटलर की 
आँखें खुल जायंगी और वह आप निःशस्त्र हो जायगा ।” संवाददाता ने पूछा, “क्या! 
यह चमत्कार नहीं है ?” गांधीजी ने जवाब दिया, “शायद ! परन्तु इससे संसार की 
उस क़त्लेआम से रक्षा हो जायगी जो अब सामने दीख रहा है ।” ““कठोरतम बात 
काफ़ी आँच से नरम हो जाती है; इसी प्रकार कठोरतम हृदय भी अहिंसा की पर्याप्त 
आँच रूगने से पिघल जाना चाहिए। और अहिंसा कितनी आँच पैदा कर सकती हैं 
इसकी कोई सीमा नहीं'*“'अपने आधी झताव्दी के अनुभव में मेरे सामने एक भी 
परिस्थिति ऐसी नहीं आई जब मुझे यह कहना पड़ा हो कि में असहाय हूँ और मेरी 
अहिंसा निरुपाय हो गई ।” प्रेम मनुष्य-जीवन का नियम है, उसकी प्राकृतिक आवब- 
इयकता हैं । हम ऐसी अवस्था के नज़दीक पहुँच रहे हैं जब यह्‌ आवश्यकता और भी 
स्पष्ट हो जायगी; क्योंकि यदि मनुष्य इस नियम से बचेंगे और इसका उल्लंघन 
करेंगे तो मन्‌ प्य-जीवन ही असम्भव हो जायगा। हमें छड़ाइयों का सामना इसलिए 
करना पड़ता है, क्योंकि हमारा जीवन इतना निस्वार्थ नहीं हुआ कि हमें युद्धों की 
आवश्यकता ही न हो । झान्ति का युद्ध तो मनुष्य के हृदय में ही छड़ा जाना चाहिए | 
उसकी आन्तरिक भावना को अभिमान, स्वार्थ, छालसा और भय की दवित पराजित 
करने में समय होना चाहिए । एक नए प्रकार के जीवन पर राष्ट्र-तंत्र तथा सासा- 
रिक व्यवस्था की नींव पड़नी चाहिए। वह जीवन ऐसा हो जो सब वर्गो, जातियों 
और राप्ट्रों के सच्चे हितों की बुद्धि, उन्नत्ति और रक्षा करे । जिन मनृप्यों ने अपने- 
आपको अविद्या की अन्चकारमय बौर स्वार्थमय भावना की पराधीनता से स्वतन्त 
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कर लिया है, वही शान्ति की स्थापना और रक्षा में समर्थ हो सकते हैँ। शान्ति 
जीवन का एक सक्रिय प्रदर्शन और कुछ विद्व-व्यापी सिद्धान्तों और आद्शों का 
अमली आचरण हूँ । हमें उसकी रक्षा के लिए ऐसे हथियारों से लड़ना चाहिए 
* जिनसे नेतिक गृणों का और मनृष्य-जीवन का पतन तथा विनाश न हो । इस प्रयत्न 
में जो भी कष्ट हमारे मार्ग में आयें उन सबको सहने के लिए हमें तैयार रहना चाहिए। 
मैंने संसार के विभिन्न भागों की अपनी यात्राओं में देखा हैं कि गांधीजी की 
ख्याति, बड़े-से-बड़े राजनीतिज्ञों और राष्ट्रों के नेताओं से अधिक व्यापक हैं और 
उनके व्यक्तित्व को किसी भी एक अथवा अन्य सबकी अपेक्षा, अधिक प्रेम और आदर 
की दृष्टि से देखा जाता है। उनका नाम इतना सर्व-परिचित हैं कि कठिनाई से ही 
कोई किसान या मज़दूर ऐसा होगा, जो उनको मनुष्यमात्र का मित्र न समझता हो । 
वह ऐसा समझते प्रतीत होते हैँ कि गांधीजी सुवर्ण यूग का पुनरुद्धार करेंगे; परन्तु हम 
उसको (यूग को) इस प्रकार बुला नहीं सकते जिस प्रकार हम रास्ता चलती किराये- 
गाड़ी को बूला लेते हैं; क्योंकि हम किसी राष्ट्र की अपेक्षा भी अधिक बलवान और 
किसी पराजय की अपेक्षा भी अधिक अपमानकारक एक वस्तु के आधीन हैं,--और 
वह है अज्ञान । यद्यपि हमको सव शक्तियाँ जीवन के लिए दी गई हैं, परन्तु हमने 
अष्ट बनकर उनको मृत्यूं के लिए प्रयुक्त हो जाने दिया है। यद्यपि मनुष्यजाति की 
उत्पत्ति से ही यह स्पष्ट है कि वह सुख की अधिकारिणी है; परन्तु हमने. उस अधि- 
कार की उपेक्षा की है, और अपनी शक्ति का प्रयोग ऐसे धन और वल के संग्रह के लिए 
होने दिया है, जिस द्वारा बहुतों का सुख कुछेक के संदिग्ध सन्‍्तोप पर निछावर कर 
दिया जाता है । जिस भूल के आप और में शिकार हैं, सारा संसार भी उसीका ग्रूलाम 
है । हमें धन और बल की प्राप्ति के लिए नहीं, प्रत्युत प्रेम और मानवता कीं स्थापना 
के लिए प्रयत्त करना चाहिए । भूल से मुक्त होना ही एकमात्र सच्ची स्वतन्त्रता है । 
गांधीजी बंधन-म्‌ृक्‍्त जीवन के मंत्र-दाता हैं । असाधारण धर्म-मावना और कर्म- 
तेज के कारण कोटि-कोटि मनुष्यों पर उनका प्रभाव है । छोग सदा रहेंगे जो ऐसे 
सक्षम और पावन जीवन के विरल उदाहरणों से शक्ति पायेंगे और उनमे सत्य की झाँकी 
देखेंग। यह झाँकी और यह उपलब्धि साधारण साधुता में से कम प्राप्त होती है । और 
आधुनिक काल के अधिकांश उपदेष्टा लोग कुछ ऐसी ही रूढ़ नेतिकता या कलामय 
कृत्रिमता का पाठ देते हैँ। सन्निष्ठ रहो और सरल; हृदय में निर्मल और जद; दुःख 
में प्रसन्न और आतंक के आग स्थिर-बुद्धि और चिरतुप्ट; जीवन में प्रीति रकखो और 
मृत्यु के प्रति अभय; सनातन आत्मा की सेवा में समर्पित होओं और गतात्माओं के 
भार से निरातंक रहो--सृष्टि के आदि से दी गई और कौन शिक्षा हूँ जो इस शिक्षा 
से बढ़कर है ? अथवा कि कहाँ दूसरा उदाहरण है जहाँ उस शिक्षा का अधिक तलसरता 
से पालन हुआ हूँ । 
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महात्मा गांधी : उनका मूल्य 
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" किसी बड़े आदमी के जीवन-काल में उसका ठीक मूल्याँकन करना सुगम नहीं 
हैं । और अगर आपका उससे व्यक्तिगत परिचय हैँ, तब तो वह और भी कठिन है 
क्योंकि उचित दृष्टिकोण से एक आदमी को देखने के छिए आपको थोड़ा तटस्थ होना 
चाहिए | गांधीजी से थोड़ा भी तटस्थ में नहीं होना चाहता । जबतक वह जी वित हैं 
तबतक मेरे लिए तो यही प्रयत्न करना सर्वोत्तम है कि प्रत्येक सप्ताह उनके पत्र 'हरिजन' 
से उनके विचार को समझकर उनके इतना समीप रहूँ जितना कि रह सकता हूँ । - 

फिर भी समय-समय पर उन प्रश्नों का सामता करने के लिए आवश्यकरूप से 
तैयार होना चाहिए जिन्हें उनके बारे में संसार पूछता है; और उनके उत्तर देने-का 
प्रयल्त करना चाहिए ।- मेरा अनुमान है कि इस ग्रन्थ का मुख्य उद्देश्य यही दिखाना 


है कि अपने समकालीनों में से कुछ पर गांधीजी ने क्या प्रभाव डाछा । 
यह संक्षिप्त असमर्थता दिखाकर में यह बताने का प्रयत्व करूँगा कि वर्तमान 


संसार-व्यवस्था में में उन्हें किस प्रकार देखता हूँ । 

, हमारे युग में बहुत-से देशों में और विभिन्न रूपों में अपने अधिकारों से वंचित 
लोगों के .विद्रोह हुए हैं । ट्रेड-यूनियन-आंदोलन और समाजवाद के विभिन्न तरीकों ने 
समस्त पश्चिम में औद्योगिक मजदूरों के अधिकारों की घोषणा की हूँ । संभवत: अंत- 

छ्लीय मज़दर संगठन इस हलचल की पहली पराकाप्ठा हैं; लेकिन रूस में उसने और 
भी लम्बा क़दम रबखा हैं। वहाँ औद्योगिक मजदूर अव मामूली आदमी नहीं है। आपके 
कठोर व्यवहार पर वह आपको काठेगा नहीं; उसे विद्येप अधिकार का स्थान दिया गया 
है। अन्तर्राष्ट्रीय मजदूर संगठन या सोवियट, मजदूरों को, अधिक कार्य से शिधिल 
दकानदारों को, दीन किसान, मछओं भौोर दूसरों को बिल्कुल भूलते हैँ, सो नहीं; 
लेकिन जो कुछ इनके लिए किया गया हैं, वह किसी क़दर बाद का विचार 
जर्मनी में कट्टर समाजवादियों या औद्योगिक मजदूरों ने ही बड़ी क्रांति में 
सफलता नहीं पाई । इसरे चालाक या शायद सिद्धान्तों का विचार न करनेवाले दल 
ने देंढ निकाला कि जन-संख्या के दूसरे बड़े विभाग, मब्यमवर्ग, की सहायता को कँसे 
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जीता जा सकता हैं। वे भी निराश थे। सिक्‍के का पूर आया और बाज़ार एकदम 
चढ़ जाने के सबब उसमें उनकी आय मँहगाई में उड़ गई थी और नीचे ऊपर से बड़ी 
शक्तियों के बीच वे कुचल गए थे । अगर कोई ऐसा वर्ग था जिसने दूसरों की अपेक्षा 
अधिक हिटलर की जीत कराई तो वह यही मध्यम वर्ग था जिसे काले मास के 
अनुयायी बहुधा भूल जाते हैं और घृणा करते है । 

लेकिन भारत से गांधीजी इन पश्चिमी ऋ्तियों को चुनौती देते हैं । औद्योगिक 
मज़दूर, मध्यम वर्ग, वृद्धिवादी, रियासतों के मालिक, ये सब दल जो शक्ति के लिए 
पदिचिम में होड़ लगा रहे हैं, इस बुनियादी बात को भूल जाते हैं कि आदमी का पेट 
तो भरना ही चाहिए । मशीनों को वह नहीं खा सकता, व्यापार को भी वह नहीं खा 
सकता । स्कूल की किताबों को भी वह नहीं खा सकता, न डिवीडेंडों को ही खा 
सकता है। इन सब चीज़ों के बिना भी मनुष्य जीवित रह सकता है; लेकिन वह 
रोजाना रोटी या चावल पाये विना जीवित नहीं रह सकता। और अपने देनिक भोजन 
के लिए, जिसे सभ्य और शहरी आदमी साधारण बात समझते हैं, उसे अन्तिम रूप से 
हिन्दुस्तान, चीन, पूर्वी यूरोप, कनाडा, अर्जेण्टाइन, ट्रोपीकक अफ्रिका के लाखों मूक 
और बहुधा अधभूखे किसानों पर निर्भर रहना पड़ता है । इन तमाम देशों में प्रत्येक 
वर्ष किसान अन्न पैदा करने के लिए, जिससे लोग जीवित रहते हें, धूप, हवा और मेंह 
के इस्तेमाल के लिए (और कितनी बार बहुधा वे उसे धोखा देते हें ! ) कितने हाथ- 
पैर पीटता है ! हज़ारों वर्षों से, पुश्त-पुश्तों से वे ऐसे रहते आ रहे हैं। युद्ध और 
ऋरंतियाँ उनके परिश्रम के फल को थोड़े समय के लिए नष्ट करती हुई गृज़र गई हैं, 
सूखा और बाढ़ उन्हें नष्ट करते रहे हें । अन्त में अब उन्हें एक सहारा मिला हैं, 
महात्मा गांधी । 

भारतवर्ष के करोड़ों आदमियों में ऐसा शायद ही कोई आदमी कठिनाई से 
मिलेगा जो गांधीजी का नाम नहीं जानता। पहाड़ी जातियाँ और मूल निवासी तक 
गरीबों के इस मित्र और रक्षक को जानते हैं और उससे प्रेम करते हैं । 

यद्यपि उन्होंने वकील का शिक्षण प्राप्त किया था, फिर भी वह पुनः किसान 
बन गए हैँ । अपने बाहरी जीवन में ही नहीं, किसान के मामूली कपड़े पहनकर, और 
सुदूर और पिछड़े हुए, ऐसे गँवार और रुढ़ि-पसन्द गाँव में रहकर जिसे महात्माजी 
स्वयं साफ़ और आधुनिक नहीं वना सकते, वल्कि अपने हृदय और मस्तिप्क से भी 
किसान बन गये हैँ । वह संसार को किसान, चतुर, वेलिहाज, साफ़, कभी-कभी कुछ 
रूखेपन, हास्य, दया, संतोष, की दृष्टि से देखते हें । वह अगाघ धाभिक हैं, जीवन को 
सामूहिक रूप से देखते हे और जानते हें कि कुछ छिपी हुई झक्तियाँ ऐसे दंगों से काम 
कर रही हे जिन्हें हम नहीं समझ सकते, हालांकि बहुधा हमें उनके बारे में ज्ञान और 
आशंका हो सकती है अगर हम चुप रहने और सुनने के लिए उद्यत है । 
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में उन शब्दों को कभी नहीं भूल सकता जो उन्होंने मुझसे उस समय कहे थे ज 
में भारत में छः महिने घमने के बाद पहली बार १९२८ के वसंत में सावरमती 
उनसे मिला था। मेंनें उनसे पूछा, '“अपने घर इंग्लैण्ड पहुँच कर में क्या कहूँ ? ” उन्हों 
उत्तर दिया, “अंग्रेजों से कहिए कि वे हमारी पीठ पर से उतर जाये ।” सोचिए इस३ 
क्या अथे है, ध्येय के बारे में ही अर्थ नहीं, बल्कि उन साधनों के बारे में भी उ 
शब्दों का क्‍या अर्थ है जिनसे ध्येय सिद्ध किया जायगा । 

क्योंकि वह ध्येय ही नहीं है, जोकि उनके सामने है जो गांधीजी को हमारेय 
के दूसरे ऋ्तिकारी नेताओं से अलहदा करता है। शायद -उससे भी अधिक महत्वपू 
वे साधन हैं, जिन्हें वह उस ध्येय की पूर्ति के छिए काम में लाते है। भारतीय मामढों 
सक्रिय भाग लेने से पहले १९०८ में लिखी गई उनकी पुस्तक 'हिन्द-स्वराज्य'! 
उन्होंने लिखा है--“बादशाह अपने शाही शस्त्रों को स्वंदा प्रयोग में लायँंगे। बलि 
प्रयोग का तो उनके अन्दर पोषण हुआ है ।''' किसानों का दमन तलवार से ना 
हुआ है । कभी होगा भी नहीं । तरूवार चलाना वे नहीं जानते और न दूसरों द्वाः 
चलाई गई तलवार से ही वे भयभीत होते हैं !” इसलिए किसान-स्वराज्य, किसा 
राज्य या किसान-स्वतन्त्रता जोकि गांधीजी का उद्देश्य है, उन्हीं तरीकों से मिल 
चाहिए जो उनके सामने के ध्येय के अनुकूल हैं।.वे छोग जिनका ध्येय मनुष्यों १ 
शासक बनना है, तरूवार चलाते हैं । हरेक शासक वर्ग का यह शस्त्र हैं। और ज 
समाजवादी या साम्यवादी, या नाज़ी या फासिस्ट, 'शासक वर्ग” को उसीके शस्त्रों 
नष्ट करने को उद्यतत होते हैं तो उनकी सफलता केवछ एक शासक वर्ग को हटाक 
दूसरा शासक वर्ग ला रखती है । धरती के मालिक, बेंकों के मालिक या कारखान 
के मालिक वर्ग के हाथों में रहने की अपेक्षा वह तलूवार कम्यूनिस्ट, फासिस्ट य 
ताज़ी दल के हाथ में चली जाती है। मामूली वागरिक अब भी पद-दलछित किये जाः 
हैं। एक नई शासक व्यवस्था छोगों की पीठ पर चढ़ जाती हैं । 

लेकिन गांधीजी शासक-जाति या जमात के वोझ को सर्वदा के लिए किसानों व 
पी5 से दर कर देना चाहते हैं । वर्तमान शासकों को इसलिए नहीं हटाना चाहते वि 
उससे उनके मित्र आगे बढ़ें । इसलिए उन्होंने एक ऐसे शस्त्र के निर्माण में अपना जीवर 
लगाया है, जिसको, शरीर से दुर्वल और शरीर से मज़बूत, सभी चला सकते हैं। उनरें 
शिक्षा पाकर वे अपने पैरों पर सीधे खड़। होना सीखते हैं और भारी बोलों के नीरे 
अब झके नहीं रहते । 

गांदीजी कहते हैँ कि किसी को अपनी पीठ से उतारने के लिए उसकी पीठ पर 
सवार होने की अपेक्षा उसे तवतक सहयोग देने से इंकार कर देना उचित है जबतक 
वह वहाँ रहता हूँ । अन्त मे उसे नीचे उतरना पड़ेगा और उसे टेकन या सहारे को 
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_ कुंछ भी नहीं मिलेगा । मगर आप उसकी बरावर सहायता न करेंगे तो वह आपको 
इर प्रकार के दण्ड की धमकी दे सकता है। अपनी धमकियों को वह काये में भी 
उरिणत कर सकता है; लेकिन अगर दण्ड और मृत्यु पर आपने हँसना सीख लिया ह 
तो उसकी धमकियाँ और तलवार तक भी आपको विचलित नहीं कर सकेंगी । दवाव 
पे वह ऐसा काम आपसे नहीं करा सकता है जिसे आपकी आत्मा कहती है कि 
ग़लत है । 
कार्य के इस अहिसात्मक तरीक़े को सक्रिय रूप से काम में लाने के पहले बहुत 
भारी कठिनाइयों फर विजय पानी होगी । तोप के गोलों के सामने डटे रहने के लिए 
उस दशा में भी सिपाहियों को तैयार करना कठिन है, जबकि उन्हें जवाब में गोली 
चलाने का अधिकार है । निश्चय ही उससे कठिन लोगों को यह सिखाना है कि वे बिना 
अपनेको बचाये हर प्रकार का बलात्कार अपनेपर स्वीकार करलें | तीस वरस पहले 
गंधीजी ने घोषणा की थी कि निष्क्रिय प्रतिरोधक (या जिन्हें अब वह '“सत्याग्रही' 
कह कर पुकारते हैं, अर्थात्‌ वे जो कि हैवानी बल के प्रयोग की अपेक्षा आत्मिक बलू 
का प्रयोग करते हैं) में योग्यता होनी चाहिए कि “वह पूंणतया“पविन्र रहे, निर्धन रहे, 
पच बोले, और निर्भवता की आदत डाले ।” हर यूग में ऐसे मनृष्य और स्त्रियाँ हुई 
हैं जिन्होंने अत्मविजयी अहिंसात्मक जीवन के रहस्य को अनुभव किया है । जर्मनी 
के ईवनजैलीकल पादरियों के जेल से हाल ही में आये पत्रों के पढ़ने से प्रमाणित 
होता हैं कि पश्चिम में और पूर्व में भी ऐसे चरित्र का निर्माण किया जा सकता हूँ । 
और यदि, या जब, बहुसंख्यक लोग ऐसे दृढ़ चरित्र होजायँगे तो मानव की स्वतंत्रता, 
और मानव का आदर्श समाज सामने दिखाई देंगे । 
यह भी ध्यान देने योग्य बात है कि गांधीजी ज्ञान्ति और स्वतंत्रता के सिपाहियों 
ते पूर्ण आत्म-अनुशासन की आशा करते हैं, वह 'जनता' की बात नहीं करते । जब 
आप तोप के गोलों की परिभाषा में सोचते है, चाहे साम्राज्य स्थापित करने के लिए 
या क्रान्ति के लिए, तब स्वभावतः मानव-प्राणियों की पशु-समाज में आप गणना 
करते हैं; लेकिन गांधीजी के लिए लाखों करोड़ों' में से प्रत्येक स्त्री-पुरप एक व्यवित 
है, जिसका व्यक्तित्व उतना ही पवित्र हैं जितना उनका (गांधीजी का) अपना । वह 
जानते हें कि बिलकुल अनजान किसान तक से वह हादिकता के साथ किस प्रकार 
उतनी मित्रता करें जितनी कि वह अपनी-जैसी शिक्षा के सतह के व्यक्ति के साथ 
करते हैं। उनके लिए कोई भी पुरुष या स्त्री साधारण या अस्वच्छ नहीं हैं। यह 
केवल एक सुन्दर सिद्धान्त ही नहीं है जिसका बह उपदेश देते हें, वल्कि वह उनकी 
देनिक क्रिया भी है । 
ऐसे युग में जब कि हिंसा को नित नया प्रोत्साहन दिया जा रहा है, जब कि 
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कि दृढ़-से-दुढ़ आक्रमणकारी भी पैदा नहीं कर सकता, जब कि एक लाट पाद 
(आर्कविशप) भी यही सलाह देते हैँ कि अन्तिम शान्ति के लिए प्रथम काय यह 
हो कि “शक्ति का संग्रह न्याय के पक्ष में किया जाय”, तव हमारी आँबोंके 
सामने--अगर हम उन्हें खोलें और देख--एक आदमी है, जिसका शरीर दुबला-पतल 
है, स्वास्थ्य जिसका बुरा है, और विशेष मावसिक शक्तियाँ भी जिसमें नहीं हैं, क 
अपने ही जीवन में अपनी जादू की-सी शक्ति से, जिसका प्रभाव उसके भारतीय साथियों 
पर पड़ता है, दिखा रहा है कि आदमी की आत्मा जब स्वर्गीय ज्वाला से प्रज्वल्ठि 
होती है तो वह शक्तिशाली-से-शक्तिशाली शस्त्रीकरण से भी अधिक मज़बूत होती है। 

वितम्न व्यक्ति अब भी संसार में अपने अधिकार प्राप्त कर सकते हूं, यदि दे 
केवल अपनी विनम्रता में श्रद्धा रक्खें, हिटलर या स्टेलिन के भय को छोड़ दें और 
हमारे युग के इस सर्वोत्क्ृष्ट शिक्षक की ओर आशा से देखें । 


एक मित्र की श्रडाझ्नलि 


सी. एफ़. णणडरूज़ 
[ बोलपुर, बंगाल ] 


इस लेख में मेरा उद्देश्य त्रिविध हैं। पहिले, में अपने पाठकों के सामने 
भहात्माजी के चरित्र के गृढ़तर धार्मिक पहलू की रूपरेखा खींचने का प्रयत्न करूँगा | 
दूसरे, उनके व्यक्तित्व के मानव-समाज से सीधा सम्बन्ध रखनेवाले पहलू पर प्रकाश 
डालेगा । और तीसरे, में संक्षेप में उन बातों का जिक्र करूँगा जिन्हें में वर्तमान युग 
में मनृष्य-जाति के प्रति महात्माजी की दो मूलभूत देन मानता हूँ । 
ह १ 
कुछ ऐसे मौलिक घामिक तत्त्व हैं जिनपर महात्माजी सबसे अधिक ज़ोर देते हैं। 
उनकी मान्यता है कि उसके जरिये मरणधर्मा मनृष्य भी परमात्मा के भय से संसार 
में चिरस्थायी काम कर जा सकता हूँ । 
इनमें पहला गुण है, सत्य । वह इसे एक देवी गूण मानते हैं। वह न सिर्फ़ 
मनष्यों के शब्दों और कार्यों में प्रगट होना चाहिए प्रत्यूत अन्तरात्मा में भी उसका 
प्रकाश चाहिए । झूठ न बोलना ही सत्यपालन के लिये पर्याप्त नहीं यद्यपि यह इसका 
एक आवश्यक अंग है | उनके वरिचारों के अनुसार सब सत्यों का आदिख्रोत हृदय है। 
सत्य कितना महान्‌ है, यह इसी वात से मालूम पड़ सकता है कि वह इसे 
परमात्मा के नाम के लिये प्रयुक्त करते हैं । अहनिश उनकी जवान पर एक ही सूत्र 
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(हुता है । और वह, “सत्य परमात्मा है और परमात्मा सत्य है ।” .उनका दैनिक 
जीवन इस. बात का प्रमाण है कि वह सत्य की कितने उत्साह से आराधना करते हैं । 
किसी भी अंश में सत्य से परे होने का इसलिये अर्थ है दिव्य स्रोत से दूर जा पड़ना 
और परिणामस्वरूप आध्यात्मिक रूप से हमेशा के लिये मर जाना । यह प्रकाश की 
जगह अन्वकार में चलने के समान है । महात्माजी की यह दैनिक प्रार्थता--- 

असतो मा सद्गमय 

तमसो मा ज्योतिर्गंसय 

मत्योर्मापसत॑ गसय । 
इसे तीन रूप में स्पष्ट करती है । प्रकाश और अन्धकार तथा अमरत्व और आत्मिक 
मृत्यू, सत्य और असत्य के इसी मौलिक भेद के दूसरे पहलू हैं । 

दूसरा तत्व जिसका आदिस्रोत परमात्मा है, अहिंसा है । अगर इसका हम अक्षरश: 
अन॒वाद करना चाहें तो इसे न-सताना कह सकते हैं । मगर महात्मा गांधी के लिये 
इसका उससे कहीं अधिक अर्थ है। उसमें दूसरों का स्वयं हित करना भी आता है । 
जहाँतक युद्ध और रकक्‍तपात का प्रश्न है, अहिंसा का अर्थ है इनमें भाग लेने से 
एकदम इन्कार कर देना; लेकिन वह अर्थ यहीं समाप्त नहीं हो जाता, वह पूरा तब 
होत। है जब हम अधिक-से-अधिक कष्ट उठाकर उनका हृदय जीतने को तत्पर हो 
जाते हैं जो हमारे साथ बुराई करते हैं । अभिप्राय यह कि यह भी सत्य की तरह ही 
परमात्मा का अपना स्वरूप है | 'अहिसा परमो धर्म: एक पुरातन और पवित्र मन्त्र हूँ 
जिसका अर्थ हैं 'अहिसा सबसे बड़ा धामिक कतेंव्य है । इसी लिये महात्मा गांधी अपना 
सारा जीवन इस महान्‌ धामिक कर्तव्य की सम्भावनाओं का पता लगाने और उनका 
सत्य के साथ समन्वय करने में बिता रहे हैं । अहिसा का सिर्फ़ यह अर्थ नहीं कि 
असत्य के मुक़ा बिले में निष्क्रिय प्रतिरोध किया जाय । इसमें उसका सक्रिय प्रतिरोध 
भी शामिल है । मगर यह क्रोध, ईर्ष्या और हिसा के बग्ेर होना चाहिए । 
तीसरा महत्वपूर्ण तत्व जिसपर महात्माजी सर्वाधिक जोर देते हूं, ब्रह्मचर्य है । 

वह बताते हैं कि यह संज्ञा ही संस्कृत के ब्रह्म” शब्द से वनी है जिसका अर्थ हूँ 
परमात्मा । कई पुरातत काल से चली आती हुई अन्य मान्यताजों के समान वह मानते 
हैं कि भोग-कर्म के दमन और फिर उस शक्ति के ऊर्जसन से मनुष्य में एक आत्मिक- 
शक्ति पैदा होती है जो बाद में दिव्य तेज का रूप लेती है, उसमें फिर आदचर्यकारक 
अन्तर्शक्ति विद्यमान रहती है | सत्य और अहिंसा के सच्चे अनुयायी को ब्रह्मत्र्य का 
भी सच्चा पाकूक होना चाहिए और उसे संयम के साथ जीवन बविताकर संसार के 
सामने आदर्श उपस्थित करना चाहिए । महात्माजी विवाह को भी मादव कमजोरी 
के लिये रियायत मानते हैं । दूसरे शब्दों में बह कहा जा सकता है कि संनोग कर्म 
से एकदम दूर रहकर इस विपय में विचार तक भी न करने को महात्माजी आत्मिवः 


*+ 
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जीवन का, जिसे मनृष्य और स्त्री प्राप्त कर सकते हैँ, सबसे ऊँचा स्वरूप मानते है 
यहाँ में यह ज़िक्र किए बग्रेर नहीं रह सकता कि वह ब्रह्मचर्य और तपस्या के पिद्धार 
में इतनी दृढ़ता से विश्वास करते हे कि वह उन्हें बहुत आगे लेगया है । उदाहरण ' 
तोर पर उनका आमरण अनशन, जो तबतक जारी रहा जबतक कि उन्हें उसके उद्े 
में सफलता नहीं मिली, मेरी समझ से बाहर को चीज़ है:। इसमें मेरा उनसे कु 
मतभेद है, और इस वारे में उनसे कई मर्तवा में अपने विचार-प्रकट भी कर चुका हूँ 

महात्माजी मुख्यतया एक धार्मिक मनुष्य हें। वह परमात्मा की कृपा: 
अतिरिक्त और किसी भाँति बुराई से पूर्ण छुटकारा पाने की कल्पना का विचार त 
भी अपने हृदय में नहीं छा सकते । इसलिए प्रार्थना उनके सब कार्यों का सार है 
सत्याग्रही के लिए, जो सत्य के लिए मरना अपना धर्म समझता है, सबसे पहल 
आवश्यकता इस बात की है कि वह परमात्मा में विश्वास करे; जिसका स्वरूप: 
सत्य और प्रेम । मेने उनके सारे जीवन को अन्तरात्मा की प्रुकार के अनुसार, जो उर 
मूक प्रार्थना में सुनाई देती है, क्षणभर में बदलते पाया है । महान्‌ क्षणों में वह ए 
विशेष आवाज्ञ सुनते हैं जो उनसे बात करती है, और दुर्धध॑। आश्वासन के साथ वा 
करती है, और जब वह इसे सुन लेते हैं तो कोई भी शक्ति उन्हें इस' आवाज़ के, जि 
वह परमात्मा की वाणी समझते हें, अनुसार कार्य करने से नहीं रोक सकती । 

गीता उनकी सार्वजनिक प्रार्थना का एक अंग है । इसका वह हमेशा पाठ कर 
है । और जितना ही वह इसका पाठ करते हैं, उन्हें विश्वास होता जाता है कि आत्तिः 
जीवन का वह जो मार्ग समझते हे वही वास्तव में इसका मार्ग है । ः 

अगर में उनके लम्बे और घनिष्ट अनुभव से उनको ठीक तरह समझ सका | 
तो उनके परमात्मा सम्बन्धी विचारों में हमेशा एक सहज श्रद्धालुता रहती हूं । जेरें 
सदा किसी मालिक की आँख उनपर हो । 
अब हम उनके मानव पहलू पर विचार करें। यहाँ कुछ ऐसी कोमल बातें मिलर्त 
हैं कि जी छूकर प्रीति से भर जाता है । इन्हें जरूर उस कठोर तपस्या के साथ 
रखकर देखना चाहिए जिसका मेंने ऊपर अभी चित्र खींचा है । 

कई साल पहले में महान्‌ फ्रांसीसी लेखक रोम्यां रोलां द्वारा महात्माजी के बारे 
में- लिखे गये उस लेख से बहुत प्रभावित हुआ जिसमें उन्होंने गांधीजी को वर्तमान 
यूग का सन्त पाछ बताया था। इसमें, मुझे ऐसा प्रतीत हुआ कि जैसे वास्तव में ही 
एक बहुत बड़ा सत्य “निहित हो । क्योंकि गांधीजी संत पाल की भाँति धामिक पुरुषों 
की उस श्रेणी के हैँ जो द्विजन्मा होते हैँ । उन्होंने अपने जीवन में एक विश्ञेप क्षण में 
मानव आत्मा के उस भयंकर कम्पन को अनुभव किया जो मानों कायाकल्प कर देता 
है । अपने प्रारम्भ के दिनों में महात्माजी छगन के साथ वैरिस्टरी शुरू करने पर छगे 


सी.एफ़. एण्डरूड् . . * ३३ 


>थे । उनेकी मूख्य महत्वाकांक्षा थी सफलता । अपने पेशे: की सफलता, लौकिक और 
सामाजिक सफलता, और गहरे जावें तो; राष्ट्र का नेता बनने की सफलता । 


छ् 


वह दक्षिण अफ्रीका अपने काम पर वकील के रूप में, एक महत्वपूर्ण मुकदमे में 
जिसमें दो बड़े भारतीय व्यापारी फंसे हुए थे, पैरवी करने के लिए गये थे । इस समय 


४ तक उन्हें काले और गोरे रंग के भेद का बहुत दूर से ही ज्ञान था; लेकिन उन्होंने 
४ इसपर यह कभी नहीं सोचा था कि अगर उनका काले भारतीय होने के कारण किसीने 
; अपमान किया तो वह उन्हें कैसा लगेगा | मगर जब वह पहली दफ़ा डरबन से मैरित्स- 
: ब्गे गये तो उन्हें रास्ते में यह दुःखद अनुभव अपने पूरे नग्न रूप में हुआ | एक रेलवे 
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के अधिकारी ने उन्हें रेल के डिब्बे में से उठाकर बाहर पटक दिया; और यह सब तब 


£: हुआ जबकि उनके पास फस्टक्‍लास का टिकट था। डाक गाड़ी उनका इन्तज़ार किये 
* बगेर ही आगे चली गई। यह घटना रात में हुई थी । महात्माजी ने देखा कि वह 


एकदम अजनबी स्टेशन पर थे और कोई भी व्यक्ति वहाँ उनको नहीं जानता था । 
इस अपमान को सहन करने और रातभर ठंड में सिकुड़ने के पश्चात्‌ उनके हृदय में 
दो भावों में जबर्दरत संघर्ष शुरू हो गया । एक भाव कहता था कि उन्हें इसी समय 


टिकट लेकर जहाज से भारत वापस चले जाना चाहिए तथा दूसरा भाव कहता था 


कि नहीं, उन्हें भी उन कष्टों और मूसीबर्तों को अखीर तक सहना चाहिए जिन्हें उनके 


. देशवासी रोज़ाना सहते हैं । सुबह होने से पूर्व ही उनकी आत्मा में एक प्रकाश उदित 


हुआ-। उन्होंने परमात्मा की दया से मर्द कीं भाँति बढ़ चलने की ठानी । चले तो चल 
ही पड़े । लौटने की बात कैसी ! पर अभी तो ऐसे अपमान जाने कितने उन्हें सहने 
थे। और दक्षिण अफ़रिका में उनके मौक्नों की कम्मी न थी । 

मेंने गत नवम्बर मास में महात्माजी के मूख से स्वयं इस रात की कहानी सुनी । 
वह डाक्टर मॉट को सुना रहे थे । उन्होंने साफ़ कहा कि उनके जीवन में यह एक 
परिवत्तेतकारी घटना थी जिसके बाद से उनका एकदम नया ही जीवन प्रारम्भ हुआ । 

महात्माजी में और भी अनेकों ऐसे गुण हैं जिनकी तुलना तापसी संत पाल के 
चरित्र में मिलती हैँ । यह हँ--परमात्मा में अगाध निष्ठा, जो उन्हें मनृप्य के सामने 
झकने की कभी इजाजत न देगी; पाप और विशेषकर शारीरिक पापों के विपय में 
भीषण आतंक की भावना, सबसे अधिक प्रिय-जनों के साथ सख्ती त्ताकि वह उनसे की 
गई आशा से कम न उत्तरें। पर इसके साथ ही उनमें मत की एक ऐसी सकरुण 
कातरता है, जो ग़छत समझे जाने पर, मानो सहानुभूति की याचना कर उद्धती हू । 

उनमें इससे भी अधिक कई गुण हैं, जो उन्हें असीसी के संत्त फ्रॉसिस के समीप 
ले भाते हैं । दरिद्रता और ग़रीबी को उन्होंने वरण ही कर लिया है । उन्हें माज सच- 
मच हम सेगाँव के एक मामली दीन कह सकते हैं। क्योंक्ति वह वहाँ पददर्छितों ओर 
गरीब ग्रामीणों में उनके भार में हिस्सा बेदाते हुए रह । दो अवसरों पर मुझे 
के मर 
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उनकी संत फ्रांसिस के साथ की यह समानता प्रकाश की भाँति स्पष्ट हो. गई है। .. 

पहिला अवसर तो डरबन के पास फ़िनिक्स- में मिला.) दिन और रातद़े 
मिलते का समय था। अँधेरी संध्या का सर्वत्र राज्य था। हम आश्रम में थे। 
महात्माजी तमाम दिन ग्ररीबों में, अनथक काम करते रहने के वाद. विस्तृत आकाश 
में, एक वृक्ष के नीचे थके-मांदे, इतने थके हुए कि आदमी इसकी कल्पना भी मुह्कित 
से कर सकता है, बेठे हुए थे | इतनी थकान में भी उनकी गोद में एक बीमार बच्चा 
था जिसकी वह सेवा-परिचर्या कर रहे थे और जो प्यार के मारे उनसे चिपटा जा 
रहा था। वहीं पर एक जुलू लड़की भी, जो आश्रंम- के परे की पहाड़ी पर एक स्कृढ 
में पढ़ती थी, बैठी हुई थी । महात्माजी ने इस अवसर पर “मुझे भगवान्‌ प्रकाश दो" 
(लीड काइण्डली लाइट) प्रार्थना-मजन गाने को कहा। इस समय संध्या. और.भी 
अँधेरी हो चली थी और चारों ओर अँधकार का साम्राज्य-सा छा गया प्रतीत होता 
था। उस समय यद्यपि महात्माजी इस समय की अपेक्षा .पर्याप्त जवान थे, फिर 
भी उनका कमज़ोर शरीर दुःखों से, जिन्हें वह एक क्षण के लिए भी अपने से-पृथक्‌ 
नहीं कर सकते थे, बहुत क्षीण और थका हुआ प्रतीत हो रहा था; लेकित इस क्षीण 
और थकित शरीर के भीतर की उनकी आत्मा उस समय एक दिव्य प्रकाश से चमक 
उठी जबकि प्रार्थनागीत ने रात्रि की निस्तब्धता को भंग किया । ४ 

उस गीत का अन्तिम चरण इस प्रकार या--'सू्योदिय (प्रातः काल) के साथ 
उन देवदूतों के चेहरे मुस्कान से खिला उठे हैं । पर में कबसे प्यार से बिछड़ गया हूँ 
और भटक गया हूँ ।/* 

जब गीत समाप्त हुआ तो चारों ओर नीरबता थी । मुझे अब तक याद हैँ कि उस 
समय हम कितने चुप्रचाप बैठे हुए थे । यह भी याद है कि इसके बाद महात्माजी उस 

चरण को मन-मन में दोहराते रहे थे । 

दसरा अवसर उड़ीसा में मिला । वह-जगह यहाँ से नज़दीक ही थी, जहाँ में इस 
लेख को बैठा लिख रहा. हूँ । महात्माजी मरणासन्न हो चुके थे क्योंकि उनपर यकायक 
ही हद दर्जे की थकान की पस्ती छा गईं थी और खून का दवाव इतना ऊपर चढ़ गया 
था कि ख़तरे.की वात थी। बीमारी. का तार मिलते ही में रातोंरात गाड़ी में बंठकर उनके 
पास मौजद रहने के लिए चल दिया ।.पास पहुँचा तो मेंने उन्हें सारी रात बेचनी से 
गजरनें के वाद लाल सूर्य की ओर मुंह किये हुए लेटे पाया | हमने अभी वातचीत शुरू 
ही की थी कि दलित जाति की सबसे निचली श्रेणी का एक आदमी अपनी फ़रियाद 
लेकर उनके पास: आया | क्षणभर में ही मुझे ऐसा प्रतीत हुआ कि जैसे उनकी अपनी 

१. मूल अंग्रेज़ी में इस प्रकार है :--- 

कैपते जि पीट ग0्ा0 पीठ52 भाएुटों त्रिटट25. हआधो2, 
एए[तञर 4 मबएछ७ (0ए८त ॥ठप्रठ्ठ॒ आंग्रट्ट बाते ॥056 8जग]6, 


सी.एफ़. .एंपंडंरूओ ३५ 


बीमारी बिलकुल दूर होगई हैं । आदमी नीचे धरती पर लेटा हुआ था । उंस निर्देय 
अपमान पर जिसंने उसे मनृष्य के दर्ज तक से नीचे ला गिराया था, उनका जी संताप 
से फटने-सा लगा था । 

| ४ डरे 

दो बातें हैं, जिनके कारण महात्मा गाँधी का नाम आज से सैकड़ों साल बाद भी 

अमर रहेगा। वे हैं १---उनका खादी कार्यक्रम और २--सत्याग्रह का उनका प्रयोग । 

' इस मौजूदा ज़मानें में जब कि मनृष्य का काम मशीनों से लिया जाता है, 
महात्माजी पहले व्यवित हूँ जिन्होंने संसार के किसानों में ग्रामीण व्यवसायों और 
घरेल उद्योग-धन्धों को बड़े पैमाने पर पुनरुज्जीवित किया है । उन्होंने इसे इसलिए 
शुरू किया था कि किसानों को साल के उन दिनों में भी कुछ काम मिल जाय जब 
कि उनके खेतों पर कोई काम नहों होता और वह घर पर खाली बैठते हैं । भारतवर्ष 
में यह्‌ समय प्रत्येक साल में चार या पाँच महीने रहता हैँ । पहले ज़माने में मशीनें 
नहीं थीं। कातने, बुनने और अन्य ग्रामीण व्यवसायों में परिवार का प्रत्येक आदमी, 
यहाँ तक छोटे-से-छोटे बच्चे भी, लगे रहते थे और रोज़ाना के काम के लिए घर पर ही 
खासा मज़बूत कपड़ा कात और बुन लिया जाता था । 

यह कहना ग़लूत नहीं होगा कि मनृष्य-जाति का कम-से-कम आधा भाग ऐसा 
है जो इस प्रकार की सामयिक बेकारी से पीड़ित है । इसका एक बड़ा कारण मशीन 
के कपड़े का बड़ी तादाद में पैदा होना है जिसने अपने सस्तेपन के कारण गृहव्यवसायों 
और उद्योग-धन्धों को चौपट कर दिया है । 

गांधीजी पहले व्यक्ति हें जो इस बात में असीम विश्वास रखते हैँ कि कुटी 
व्यवसायों का पुनरुज्जीवत अब भी सम्भव है और इनसे ग्रामीणों को न सिर्फ़ शारीरिक 

_ प्रत्युत नंतिक भूख से भी बचाया जा सकता है। उन्हें इस दिशा में लाखों हृदयों में 
आशा का सजञ्चार करने में कामयाबी भी मिली हूँ । उनकी प्रतिभा हिन्दुस्तान की 
चहार दीवारी तक ही सीमित नहीं रही है । चीन में युद्ध के दवाव के कारण किसानों 
ते स्वयमेव ही रुई बोना, उप्ते कातना और बुनना भी शुरू कर दिया हैं। यह भी 
विलकुल सम्भव है कि कनाडा और उत्तर के अधिक ठंडे इलाके के कुछ ध्यू व-प्रदेशों में 
भी सर्दियों के छम्बे और अच्धेरे दिनों में इस प्रकार के घरेलू उद्योग-धन्धे फिर 
चल पड़ें । 

(२) अहिंसा की मौलिक एवं वैयक्तिक पैरवी हारा महात्माजी ने संसार को 
यह दिखा दिया हैं कि आज सामूहिक नंतिक प्रतिरोध और इच्छापूर्वक पविन्ष मन से 
स्वीकार किये गये कष्टों, अर्थात्‌ सत्याग्रह, द्वारा युद्ध की हिसा पर भी विजय पाई जा 
सकती हूँ । दक्षिण अफ्रीका में उन्हें इस दिद्या में गवे करने लायक कामयाबी हासिल 
हुई | ट्रांसवाल में जब उन्होंने ड्रेकन्सवर्ग की पहाड़ियों को पार करके अपनी सत्याग्रह 





270. 
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उनकी संत फ्रांसिस के साथ की यह समानता प्रकाश की भाँति स्पष्ट हो.गई है। 

पहिला अवसर तो डरबन के पास फ़िनिक्स में मिछा.। दिन और रात 
मिलने का समय था। अँधेरी संध्या का सर्वत्र राज्य था। हम आश्रम में थे' 
महात्माजी तमास दिन ग्ररीबों में. अनथक काम करते रहने के बाद. विस्तृत आकार 

एक वृक्ष के नीचे थके-मांदे, इतने थके हुए कि आदमी इसकी कल्पना भी मुश्किः 

से कर सकता है, बठे हुए थे । इतनी थकान में भी उनकी गोद में एक बीमार वच्च 
था जिसकी वह सेवा-परिचर्या कर रहे थे और जो प्यार के मारे उनसे चिपटा जे 
रहा था। वहीं पर एक जूलू लड़की भी, जो आश्रम: के परे की पहाड़ी पर एक स्कह 
में पढ़ती थी, बैठी हुई थी । महात्माजी ने इस अवसर पर “'मुझे भगवान्‌ प्रकाश दो' 
(लीड काइण्डली लाइट) प्रार्थना-भजन गाने को कहा | इस समय संध्या और भ॑ 
अँधेरी हो चली थी और चारों ओर अँधकार का साम्राज्य-सा छा गया प्रतीत होत॑ 
था। उस समय यद्यपि महात्माजी इस समय की ,अपेक्षा .पर्याप्त जवान थे, 'फिर 
भी उनका कमज़ोर शरीर दु:खों से, जिन्हें वह एक क्षण के लिए भी अपने से पृथक 
नहीं कर सकते थे, बहुत क्षीण और थका हुआ प्रतीत हो रहा था; लेकित इस क्षीए 
और थकित शरीर के भीतर की उनकी आत्मा उस समय एक दिव्य प्रकाश से चमव 
उठी जबकि प्रार्थनागीत ने राचत्रि की निस्तब्धता को भंग किया । 

उस गीत का अन्तिम चरण इस प्रकार या--“सूर्योदिय (प्रातः काल) के सा£ 
उन देवदूतों के चेहरे म्स्कान से खिला उठ हैं । पर में कबसे प्यार से बिछड़ गया हू 
और भटक गया हूँ ।7: 

ब गीत समाप्त हुआ तो चारों ओर नीरवता थी । मुझे अब तक याद है कि उरू 
समय हम कितने चुपचाप बैठे हुए थे | यह भी याद हैं कि इसके बाद महात्माजी उस 
चरण को भमन-मन में दोहराते रहे थे । 

दसरा: अवसर उड़ीसा में मिला ) वह जगह यहाँ से नज़दीक ही थी, जहाँ में इस 
लेख को बैठा लिख रहा. हैँ । महात्माजी मरणासन्न हो चुके थे; क्योंकि उनपर यकायक 
ही हद दर्जे की थकान की पस्ती छा गई थी और खून का दबाव इतना ऊपर चढ़ गया 
था कि खतरे.की बात थी। बीमारी का तार मिलते ही में रातोंरात गाड़ी में बेठकर उनके 
पास मौजूद रहने के लिए चल .दिया ।.पास पहुँचा तो मेने उन्हें सारी रात वेचेनी से 
गजरनें के बाद छाल सूर्य की ओर मुंह किये हुए लेटे पाया । हमने अभी वातचीत शुरू 
ही की थी कि दलित जाति की सबसे निचली श्रेणी का एक आदमी अपनी फ़रियाद 
लेकर उनके पास: आया | क्षणभर में ही मूझे ऐसा प्रतीत हुआ कि जैसे उनकी अपनी 
* १. मृल अंग्रेज़ी में इस प्रकार है :-- लि, 
एते ए्रफि धाड 7057 05९ बागाहुटी 8८९४ ह726, 
एए[जञाल 4 म््ए० 40ए०व 7072 #7९6 बाते 405६ 2८, 


सौ. एफ. .एंपडंरूजे... रै५ 


[बीमारी बिलकुल दूर होगई हैं। आदमी नीचे धरती पर लेटा हुआ था । उंस निर्देय 
अपमान पर जिसने उसे मनृष्य के दर्ज त्रक से नीचे ला: गिराया था, उनका-जी संताप 
से फटने-सा छूगा था । 

| ४ 

दो बातें हैं, जिनके कारण महात्मा गाँधी का नाम आज से सँकड़ों साल बाद भी 

: अमर रहेगा। वे हैं १---उनका खादी कार्यक्रम और २---सत्याग्रह का उनका प्रयोग । 

इस मौजूदा ज़मानें में जब कि मनृष्य का काम मशीनों से लिया जाता है, 

 महात्माजी पहले व्यक्ति हे जिन्होंने संसार के किसानों में ग्रामीण व्यवसायों और 
घरेलू उद्योग-धन्धों को बड़े पैमाने पर पुनरुज्जीवित किया है । उन्होंने इसे इसलिए 
शुरू किया था कि किसानों को साल के उन दिनों में भी कुछ काम मिल जाय जब 
कि उनके खेतों पर कोई काम नहीं होता और वह घर पर खाली बैठते हैं । भारतवर्ष 
में यह समय प्रत्येक साल में चार या पाँच महीने रहता है । पहले ज़माने में मशीनें 
नहीं थीं। कातने, बुनने और अन्य ग्रामीण व्यवसायों में परिवार का प्रत्येक आदमी, 
यहाँ तक छोटे-से-छोटे बच्चे भी, लगे रहते थे और रोज़ाना के काम के लिए घर पर ही 
खासा मज़बूत कपड़ा कात और बुन लिया जाता था । 

यह कहना ग़रूत नहीं होगा कि मनृष्य-जाति का कम-से-कम आधा भाग ऐसा 
हैं जो इस प्रकार की सामयिक बेकारी से पीड़ित है । इसका एक बड़ा कारण मशीन 
के कपड़े का बड़ी तादाद में पैदा होना है जिसने अपने सस्तेपन के कारण गृहव्यवसायों 
और उद्योग-धन्धों को चौपट कर दिया है । 

गांधीजी पहले व्यक्ति हैँ जो इस वात में असीम विश्वास रखते हूँ कि कुटी 
व्यवसायों का पुनरुज्जीवत अब भी सम्भव है और इनसे ग्रामीणों को न सिर्फ़ शारीरिक 

 प्रत्यृत नंतिक भख से भी बचाया जा सकता है । उन्हें इस दिशा में लाखों हृदयों में 

आशा का सज्चार करने में कामयाबी भी मिली है । उनकी प्रतिभा हिन्दुस्तान की 
चहार दीवारी तक ही सीमित नहीं रही है । चीन में युद्ध के दबाव के कारण किसानों 
ने स्वयमेव ही रुई बोना, उप्ते कातना और वूनना भी शुरू कर दिया है । यह भी 
विलकुल सम्भव है कि कनाडा और उत्तर के अधिक ठंडे इलाके के कुछ ध्यू ब-प्रदेों में 
भी सदियों के लम्बे और अच्धेरे दिनों में इस प्रकार के घरेलू उद्योग-धन्धे फिर 
चल पड़ें। 

(२) अहिंसा की मौलिक एवं वैयक्तिक पैरवी द्वारा महात्माजी ने संसार को 
यह दिखा दिया हैँ कि आज सामूहिक नैतिक प्रतिरोध और इच्छापूर्वक पवित्र मन से 
स्वीकार किये गये कपष्टों, अर्थात्‌ सत्याग्रह, द्वारा युद्ध की हिंसा पर भी विजय पाई जा 
सकती है। दक्षिण अफ्रीका में उन्हें इस दिशा में गये करने लायक़ कामयाबी हासिल 
हुई | ट्रांसवाल में जब उन्होंने ड्रेकन्सवर्ग की पहाड़ियों को पार करके अपनी सत्याग्रह्ी 
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। 
फोज का संचालन किया तो जनरल स्मट्स ने उनकी वह सब शर्तें मानलीं जो उ्हों 
पेश की थीं | इतना ही नहीं जनरल स्मट्स ने यह भी स्वीकार किया कि. नैतिक 
लड़ाई का यह तरीका, जिसमें कोई भी हिंसात्मक हथियार प्रयुक्त नहीं किया जाता, 
ऐसा है कि उसका सामना नहीं होसकता । 

लेख के इन सब विपयों पर बहुत अधिक लिखना सम्भव नहीं है । अन्य छेखक 
इसपर और प्रकाश डालेंगे । में इस लेख को सन्त फ्रांसिस के साथ उनकी समानता का 
एक और उदाहरण देकर पूरा करूँ। वह भी अपनी रोज़ाना की पोशाक में गाँववाहों 
का घर का कता और बुना हुआ मोटा खुरदरा कपड़ा ही पहिना करते थे । इस प्रकार 
अपने समय में घर के कते कपड़े को सम्मान और प्रतिष्ठा दिलाने का श्रेय उन्हें है.। 
सन्त फ्रांसिस भी कोई हथियार कभी न छेते थे। सारसीन लोगों की फ़ौज के बीच 
बेखटके जा पहुँचते थे कि उन्हें प्रेम का और शांति का सन्देश दें । अहिंसा के ठोक 
वही विचार सन्त फ्रांसिस में थे जिसपर महात्मा गांधी आज दिन कटिवद्ध हूँ। 
इस प्रकार दोनों आत्मायें एक हैं । मगर अब महात्मा गांधी उससे भी एक क़दम आगे 
बढ़ गये हैं और उनके खट्दर और सत्याग्रह के दो महान्‌ परीक्षण, जैसा कि वह इन्‍्ें 
कहते हैं, मनृष्य-जाति के जीवन में सामूहिक प्रयोग की वस्तु बन गए है । उनका अभी 
इतने बड़े पैमाने पर प्रयोग किया गया है कि मानव इतिहास में इसकी मिसाल 
मह्किल है । इस भाँति वह दूसरे किसी भी महान जीवित व्यक्ति की अपेक्षा अधिक 
शान्ति के दृत और मनंष्य-जाति के कल्याण के विधायक हैं । 


गांधीजी का जीवन-सार 
जाज एस- अरण्डेल 
[ अध्यक्ष, थियोसोफ़िकछ सोसाइटी, अदियार, मद्रास ] 
यह में अपना गौरव मानता हूँ कि गांधीजी की ७१ वें जन्म-दिवस पर निकलने 


वाले अभिननदन-पन्थ. में योग देते के लिए मुझे कहा गया हैँ | सच यह हूं कि कोई ग्रन्थ 
भारत के प्रति उनकी महान्‌ और अनुपम सेवाओं का पूरा मान नहीं कर सकता। 


भारतवासी भी स्वयं आज उन सेवाओं का.# ८.० / 'कः वन ओर” 5. योग्य नहीं है । 
निर्णय अगली सन्ततियों के पास है जदः, ४ ॥ समय के अभाव में 
देखना सम्भव होगा | पर तो भी ऐस' धन न कः ः के विभिन्‍न 

पहलओं पर उपयोगी प्रकाश डाल सकते बह पे ९ व्यक्तियों 


न्‍कएधटा 


हा तक 
५ 


““>द्वारा भी लिखा गया ल्ो। चि ४ कप ४.2 





जा एस. अरण्डेल १७ 


छः. जिस प्रकार कि में उनके जीवन को चीन्‍्हता हूँ, तीन बात मुझे-खास दीखती हैं। 
: पहली और प्रमुख है उनकी निर्मे सादगी । दूसरी, अपनी मूल मान्यताओं की सीधी 
और गंभीर पहचान । और तीसरी, उन्तकी सहज सम्पूर्ण निर्भीकता । 
जहाँ जिस अवस्था में देखिये, सादा और व्यवस्थित उनका जीवन पाइएगा । 
।छऔर साधारण ऐसा कि हर परिस्थिति में हर को सुलभ । ख्याति की रोशनी सब कहीं 
हरदम उनको घेरे रहती है । पर उस सब प्रसिद्धि और व्यस्तता के बीच जैसे अनायास 
77 और सहज भाव से वह रहते हैं, वैसे यदि कहीं हम भी रह सकते हैं तो ? आत्मा उनकी 
| जगत के प्रति खुली हैं । छोटी-से-छोटी आदतें उनकी सधी हें, वह मौन की शक्ति का 
77 प्रयोग जानते हैं, जो कि हममें से बहुत ही कम लोग जानते होंगे । 
3. उनका जीवन एक पदार्थ पाठ है। नित्य-प्रति की साधारण-से-साधारण बातों 
7 में हम उनसे शिक्षा ले सकते हें । दुनिया की कृत्रिमता और विषमता उनके पास आकर 
# सुलझ रहती है और उनका व्यवहार सदासहज, अकृनत्रिम और ईशमियमाधीन होता 
| है । मानव-परिवार या समस्त जीव-परिवार को अगर कभी शान्ति और समृद्धि प्राप्त 
द। होनी है, तो इसी सहज नीति से प्राप्त हो सकेगी । 
ता यह में एंक क्षण के लिए भी नहीं कहता कि उनकी सब बातों की हवह नक़छ 
£ करनी चाहिए । लेकिन यह तो साम्रह कहता ही हूँ कि उनके जीवन की स्फूर्ति और 
४ भावना को हम अपनायें तो हमारा कल्याण होगा । 
अपने एक निजी और विलक्षण रूप में अन्धकार से प्रकाश में आने का मार्ग 
उन्होंने दिखाया है । वह दूरांत प्रकाश देखते हैं और उधर संकेत करते हैं । हमसें से 
कूछ उस आदि प्रकाश-स्त्रोत को देख न भी सके, पर स्वयं उनके व्यक्तित्व का प्रकाद 
तो देखते ही हैं । और दूसरे के पास का भी प्रकाश, फिर वह हमसे चाहे कितना भी 
भिन्न हो, पथ-प्रदर्शन में हमारी सहायता ही करता है । आखिर तो प्रकाश सव एक 
ही है । हम ही उसे नाना रूप और आकार देते हैं । 
कुछ तो उनके व्वक्तित्व से मिलनेवाली रोशनी को में उपयोग में नहीं भी छा 
पाता हूँ । में शायद अपना जोर किन्हीं बातों पर डालना चाहूगा, उनका ज़ोर कहीं और 
ने हैँ । लेकिन ऐसा होकर भी उनके मूल्य और उनके चुनाव से मूझे स्वयं अपने विवेक 
४ में मदद मिलती है । इसलिए अपने मूल विश्वासों की इतनी प्रत्यक्ष और वारीक 
| पहचान रखने के लिए में उनका कृतज्ञ हूँ। क्योंकि जो भी अपनी श्रद्धा पर निष्ठा 
से चलता है, जैसे कि गांधीजी चलते हैँ, वह दूसरों में भी आत्म-भ्रद्धा जगाता है 
/ असल में, यह प्रश्न नहीं है कि किस की मान्यता क्या है और कितना उससे युक्तवल् 
है । सारा प्रश्न असल में साधक की अचल सत्यता और निष्ठा का है । 
अन्त में उनकी निर्भीकता वह तो जैसे उनका सहज स्वभाव हो गया हैँ 


+्ेऔ हे 


हु कप 


|। 
हैं, इस से वह्‌ और भी स्पृहणीय है । कोई उसके लिए डटकर तैयारी नहीं की जाती 
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कृमर कसकर स्पर्धा नहीं ठानी जाती | ु । 
और वहाँ तो कसने को कोई बड़ी कमर ही कहाँ छटी है ! कोई आठों याम चौई 
पहरा नहीं, न किसी क्रिस्म का तमाशा प्रदर्शन नज़र आता है । निर्भकिता का मौग़ 
आता है और तत्क्षण अभय का प्रकाश उनके छत्य में फूटकर चमक उठता है। . 
और जिसकी मेरे मन में सबसे अधिक सराहना है, वह तो यह बात है कि क 
कभी जोर की आवाज़ देकर, नारा उठाकर, भीड़ को अतुगमन के लिए उभाड़ते और 
ललकारते नहीं हैं । वह तो जैसे जाहिर भरकर देते हें कि उनकी निर्भीकिता का कामि 
रूप अबके यह होनेवाला है । मानो उनके द्वारा जो होनेवाला है, उप्तीका भान उन्हें हो। 
होनहार के सिवा जैसे कुछ और उनसे हो नहीं सकता । ठीक यही बात मारटिनदृपर 
के जीवन में मिलती है । उनका कहना था कि जो किया उसके अतिरिक्त कुछ थौर 
में नहीं कर सकता था; और जो होना था वही किया । गांधीजी तो बस इकले आगे चठ 
पड़ते हैं । कोई पीछे आता है तो अच्छा; नहीं आता तो भी अच्छा ! और क्या अक्सर ही 
यह सच होता हम नहीं देखते कि जो अकेला चलना जानता हूँ, यानी. जो विना संगी- 
साथी या अनुयायी की राह देखे अकेला चल पड़ता है; इसलिए कि चले बिना: वह ु 
रह नहों सकता, उसी पुरुष को विजयश्री मिलती है । भला उसे सफलता कब मिली 
है, जो किसी संकल्प के पीछे चल पड़ने से पहले सार्वजनिक आन्दोलन पैदा होगया 


देखना चाहता है । 

गांधीजी की प्रकृति में ही अभय है । निर्भगता उनका सहज भाव है ।. सहज हैं, 
और यही उसका सौन्दर्य है । तभी तो जो राह में वाधक बनकर आते हैं उनका भी वह 
सत्कार और अ भिननन्‍्दन करते हैं। यह निर्भीकता ही है, जो शत्रु को मित्र बना देता 
है. और युद्ध को शान्ति देती हैं । 

गांधीजी की राजनैतिक मान्यताओं और प्रवृत्तियों पर अपना अभिप्राय देने-की 
कोशिश मैंने नहीं की है । सच कहूँ तो मुझे चिन्ता भी नहीं कि वह क्या है । आखिर 
तो साध्य से अधिक वह साधन ही हैं । और हो सकता हैं कि, सही या ग़छ॒त, अपना 
कर्तव्य मानकर उनकी इस या उस राजनैतिक प्रवृत्ति का सचाई और ईमानदारी के 
नाते में विरोध भी कर जाऊँ। क्‍योंकि असल में जिसकी मेरे निकट क़ीमत है वह स्थूंल 
कर्म नहीं है; वह तो है उनकी सचाई, निष्ठा, साहस उनकी निस्वार्थता, लोकमत की. 
स्तुतिनिन्‍्दा के प्रति उनकी उदासीनता | परद्ःखकातरता और उनकी बन्धृत्व-भावना। 
जो जगत को इन वस्तुओं का दान करता हैं, वह उन दातारों से अरसंख्य गृना दानी हैं, 
जो दनिया को क़ानून देते हूँ, योजना देते नीतिया वाद देते हैँ । 

हमें आज जगत्‌ में ज़रूरत हैं ऐसे पुरुषों की और ऐसी स्तियों की जो विश्व- 
बन्धत्व की भावना से ज्वलंत हों, सरल स्वभाव की महत्ता में जागरुक हों, जिनमे 
आदर्श की ऐसी अदम्य प्रेरणा हो कि वह आदर्श स्वयं जीवन से भी अधिक अनिवार्य 


रैंवरेण्ड वी. एस. अज्ञारिया, ३९ 


गॉर महत्त्वपूर्ण उनके लिए हो आवे । फिर वे सही माने जावें, या ग्रछत माने जावें । 
पही ग़लत का भेद किसने पाया. हैं ? लेकिव हृदय उनका जगदुगर्भ में व्याप्त विराद 
करुणा के सुर के साथ बजना जानता हो । 

ऐसा पुरुष है गांधी ! क्या और कहूँ ? 


0 अर 
भारत का सेवक 
शेवरेणड वी. एस. अज़ारिया, एम. ए., डी. सी. एल. 
[ बिद्यप दोर्णाकल, भारत ] 


मुझे हर्ष है कि गांधीजी की ७१वें जन्म-दिवस के अवसर पर औरों के साथ 
मुझे भी उन्हें बधाई देने का सौभाग्य प्राप्त हुआ है । 

व्ंमानं युग में किसी व्यक्ति का भारतीय जनता के निर्माण में ऐसा महत्वपूर्ण 
भाग नहीं है जैसा महात्माजी का । यूरोप में तो भारत को “महात्माजी की भूमि' के 
नाम से ही पुकारा जाता है । रोम के पोप के महरू के एक इटालियन दरबान से हुई 
छोटी-सी बातचीत को में कभी नहीं भूल सकता । जब मेने उसे अपना नाम और 
पता लिखकर दिया तो उसने मझ से कहा--'भारत ? ” 

मेंते कहा, “हाँ । 

उसने फिर कहा, “गांधी ? ” 

जब उसके मुंह से एक हल्की मुस्कान के साथ “गांधीजी का नाम निकला तो में 
फ़ौरन समझ गया कि इसका अभिप्राय गांवीजी की भूमि से हैँ और इसी लिए मेने 
इसके जवाब में 'हाँ' कह दिया । यह नौ साल पहिले की वात हूँ । में इटली में जहाँ 
भी कहीं गया वहाँ ही मुझे लोगों के मुंह से गांधीजी का नाम सुनने को मिला । 

दो साल पहिले की एक और घटना मुझे इस प्रसंग में याद आरही हूँ । में उस 
समय संयुक्त राष्ट्र अमेरिका में था और वहाँ एक हब्शियों के प्राइमरी स्कूल को देखने 
गया था। स्कूल के हैडमास्टर ने आग्रह किया कि में बच्चों को भारत के बारे में कुछ 
बताऊँ। मेने उन्हें बताया कि में कहाँसे आरहा हूँ और इसी त्तरह की बच्चों के जानने 
लायक़ कुछ और बातें कहीं । मगर उसके बाद में खुद पद्मोपेश में पड़ गया कि इन 
बच्चों को और में क्या कहूें। मुझे जो कुछ कहना था वह पाँच मिनट के भीतर समाप्त 
होगया । इसके वाद हँडमास्टर ने कहा कि अब वच्चे आपसे भारत के बारे में कुछ 
प्रश्न पूछना चाहेंगे । एक ऊँची जमात की छूड़की इसपर उठकर बोली कि गांधीडी 
के बारे में हमें कुछ चत्ताइये । आप कल्पना कर सकते है कि भारत से इसने दूर स्थान 
पर और वच्चों की तरफ़ से इस प्रकार का प्रइन पूछे जाने पर मुझे कितना आाध्चर्य हुक्षा 
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होगा । महात्माजी को तमाम संसार में भारत का महत्तम व्यक्ति, उसकी स्वाधीनत 
का दुर्घष पोषक और उसकी प्रतिभा और आत्मा की प्रतिमूर्ति समझा जाता है ।. 
हम जो लोग भारत में रहते हैँ, जानते हें कि यह आत्मा या भावना क्या चीए 
है। यह है छोकोत्तर सत्ता की अनुभूति और जीवन की सब घटनाओं में मानव 
परमात्म-निर्भरता की खुली स्वीकृति, प्राकृतिक मांगों पर नैतिक एवं आध्यात्तिः 
भावों की असंदिग्ध प्रधानता, और नैतिक एवं आध्यात्मिक उद्देश्यों की प्राप्ति 
भौतिक और शारीरिक सुख-भोग के प्रति स्पष्ट उपेक्षा । कोई भी आदमी, | 
भारत को जानता है, इस बात में तनिक भी सन्देह नहीं करेगा कि महात्माजी व 
महत्ता इन्हीं आदर्शों की उच्चता के कारण है । 
भारत उनके प्रति इस वात के लिए बहुत अधिक ऋणी और कतज्ञ है कि उत्हों 
भारत के पुत्रों को फिर से इन आदशों को अपनाने के लिए आवाज उठाई है 
समालोचना और उपहास के बावजूद दुनिया के सामनें उस समय इन्हें रक्खा है जव॑# 
सब जगह इन आदशों के अपमानित किग्रे जाने और रौंदे जाने का ख़तरा है । इ? 
भौतिकवाद के ज़मानें में भी महात्मा गांधी ने लोगों को अध्यात्मवाद का अनुकरण् 
करने और उसे स्वीकार करने की प्रेरणा दी है । 
महात्मा गांधी ने भारत की एक और उल्लेखनीय सेवा की है, जिसके कारण 
वह भारत हितैषियों की कृतज्ञता और श्रद्धाञआजलि के भाजन हैं। यह सेवा है पददलित॑ 
और नीच मानेजानेवाली जातियों का उद्धार। यद्यपि उनसे पहिले भी धार्मिव 
सुधारकों ने अस्पृश्यता की प्रथा का विरोध किया हैं मगर उनमें से किसीको भ्भे 
भारत के विचारशील नर और नारियों के अस्पृश्यता-सम्बन्धी भावों में, इतने आइचर्य- 
जनक रूप से तब्दीली करने में कामयाबी नहीं हासिल हुई, जितनी कि महात्माजी 
को हासिल हुई है । लेकिन हमें स्वीकार करना चाहिए कि हमारे लिए यह बहुत शर्म 
की वात है कि भारत का यह खुला नासूर अवतक उसी रूप में मौजूद हैँ | कट्टर 
सनातनियों के सम्पर्क के कारण यह-ठीक होने में नहीं आता । मगर अब हिन्दू भारत 
की आत्मा जागत हो चुकी है, जातपांत के गढ़ दूट चुके हैं, अब तो यह सिफ़े समय 
की वात रह गई हैं कि वह कब ढहते हैं और कब मिट्टी में मिलते हूँ | महात्मा गांधी 
ने बराई पर आक्रमण करने का जो तरीका ग्रहण किया हूँ उसके बारे में मतभेद 
होसकते हैँ | सभी, यहाँ तक कि वह जाति के लोग भी जिन्हें इनसे लाभ पहुँचा है, 
उसके परिणामों से असहमत हो सकते हैँ । तथापि यह तो मानना ही होगा पिछली 
दो या एक शताव्दि से अस्पृश्य समस्या के वारे में भारत का दृष्टिकोण एकदम बदल 
गया है और इसका समस्त श्रेय महात्मा गांवी को ही है । । 
आज हम उन्हें हादिक बधाई देते हैं । हम चाहते हैं कि वह हमारे बीच में हमारा 
नेतृत्व और प्यारे भारत की सेवा करते हुए और अनेकों साछ जियें। 
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गांधीजी की मुझे दो स्मृतियाँ याद हैं। एक स्मृति नवम्बर १९३१ की एक 
गत की है जब वह गोलमेज कान्फ्रेंस में भाग लेने. लन्दन आये हुए थे और मेरे घर 
पधारे थे। दूसरी सन्‌ १९३७ के मध्य दिसंवर के एक मनोहर प्रातःकाल की है। 
गांधीजी उस समय बीमारी से उठने के बाद बम्बई से कुछ उत्तर जह में ताड़ के पेड़ों 
की सरसराहट के बीच स्वास्थ्य छाभ कर रहे थे । एक भारतीय मित्र मुझे दर्शन के 
लिए वहाँ साथ लेगये थे । 
मुझे उनके कैम्ब्निज-दोरे की अबतक बहुत स्पष्ट स्मृति है। प्रार्थना के समय, 
जो एक कमरे में हो रही थी, उनके तथा कुमारी मीराबेन (मिस स्लेड) के साथ में 
सम्मिलित हुआ था | शाम को भोजन के उपरान्त वह हमारे घर आगये थे। आकर 
बैठक में चरखा कातते हुए हमसे वातें भी करते जाते थे। हमारी वातों के विपय 
बहुत ही सामान्य थे (मुझे अवतक खूब अच्छी तरह याद हूँ कि मेने अंग्रेजी जीवन 
में फुटबाल के स्थान और रगबी तथा असोसियेशन के खेल के बीच विचित्र सामा- 
जिक विभाजन का जब प्रसंग छेड़ा तो उन्होंने उसमें बहुत दिलचस्पी दिखलाई) ; मगर 
ये तो सामान्य बातें थीं। हमारी बात-चीत के मुख्य विषय इनसे कहीं गहरे थे । 
इनमें से एक विपय था प्लेटो | मेरा खयाल था कि गांधीजी के इस बारे में प्छेटो 
से विचार मिलते थे कि शासकों और राष्ट्र के प्रवन्धकों को थोड़े वेतन पर ही सत्र 
करना चाहिए । उन्हें इसी वात से अपने को सन्तुष्ट कर लेना चाहिए कि उन्हें जो 
शासक या अधिकारी बनने का सौभाग्य दिया गया हैं वही क्‍या कम हूँ । इससे 
अधिक उपहार या इनाम की इच्छा उन्हें नहीं करनी चाहिए। मेंने उन्हें दलील देकर 
विश्वास कराने की कोशिश की कि सरकार को अपना रोव ओर दवदवा रखना होता 
हैं और इसे रखने के लिए उसे विशेष अवस्थाओं और श्ञान-धौकत की जरूरत होती 
है । इसलिए प्लेटो का उक्त सिद्धान्त इस अर्थ में ठोक नहीं उतरता। मुझे याद 
नहीं आता कि हम इस वादविवाद में किसी भी अन्तिम निर्णय पर पहुँच सके थे । 
किन्तु मुझे इतना अवतक याद है कि मेने उस समय साफ़्तौर पर यह अनुभव किया 
था कि में उनसे कहीं नीची सतह पर रहकर दल्टील कर रहा हूँ । 


दपशपन्‍न+ ७... 
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दूसरा विषय, जिसपर हमारी बातचीत हुई और जो मुझे अबतक याद है, भार 
की रक्षा का विषय था | में उनसे दलील कर रहा था कि आखिरकार हिल्दुस्तान में 
शांति तो रक्खी ही जानी है; बाहर के आक्रमणों और आच्तरिक विद्रोहों का भी प्रवद् 
करना है; इसलिए भारत में उसकी रक्षा के लिए एक फौज का रहना अत्यावश्यक है । 
फिलहाल इस फ़ौज के आवश्यक ख़र्चो की गारण्टी ही की जानी चाहिए और उल्तें 
भारतीय असेम्बली के वोटों पर, जो किसी समय उनके एकदम ख़िलाफ़ और किठ्ती 
समय उन्हें बहुत अधिक काट देने के हक़ में हो सकते हैँ, नहीं छोड़ना चाहिए। 
गांधीजी ने इसका जवाब एक उपमा से दिया । कहा कि कल्पना करो कि एक गाँव 
जंगल के जानवरों के उपद्रवों से तंग है। एक दयाल अधिकारी गाँववालों को गाँव 
के चारों ओर उसकी रक्षा के लिए एक बड़ी दीवार खड़ी करने को कहता है, ताकि 
गाँववालों का जीवन और उनकी सम्पत्ति सुरक्षित रह सके । मगर गाँववाले : देखते हें 
कि दीवाल के बनाने के खर्च के एवज में उनपर इतना भारी टेक्‍्स लद जाता है कि 
उनका जीवन-निर्वाह मृश्किल होजाता है । इस हाल़त में क्या वह यह नहीं कहेंगे कि 
हम जंगल के जानवरों के उपद्रव का खतरा लेने को तैयार हैँ । और हम जीवन-यापन 
को निश्चित करने के इस झमेले में, जो हमारी ताक़त से बाहर है, नहीं पड़ना चाहते ! 

इन दोनों विषयों पर बातचीत करने से मुझे गांधीजी के उन दो पाठों 
का ज्ञान हुआ जो उन्होंने संसार को दिये हैँ | यह हँ--प्रेम और प्रेम में की गई सेवा 
तथा अहिंसा । मुझे इस समय ऐसाः प्रतीत हुआ जैसे कि में एक पैग्रम्बर के सामने 
बैठा हूँ । मगर इसीके साथ मेने यह भी अनुभव किया कि में एक उत्तरी देश के 
अंग्रेज (और शायद हरएक अँग्रेज की ही. यह स्वाभाविक भावना है) की स्वाभाविक 
एवं आन्तरिक भावना को नहीं छोड़ सकता, जो कहती हैँ कि. अच्छी सेवा, का,इनाम : 
भी अच्छा दिया जाना चाहिए और उसके लिए जितना पैसा द्विया जायगा उतनी.ही. 
वह और बढ़ेगी; जो धारणा कि शांति और व्यवस्था को कायम रखने के लिए युद्ध 
और. गडवडी -से संघर्ष आवश्यक समझती है और जो यह विश्वास करती हूँ कि शांति 
और व्यवस्था उनकी रक्षा के प्रयत्न से ही कायम की जा सकती हे । मगर्‌ यदि में एक 
अंग्रेज की इस आन्तरिक भावना को नहीं छोड़ सका तो भी मुझे उस समय उस भावना 
से ऊँची एक हस्ती को स्वीकार करना पड़ा । अगर जो कहीं मनुष्य यही स्वीकार 
करने को तैयार हो रहें--! (और यदि कोई श्रद्धा अखंड रख सकता हूँ कि मनृष्य इस 
बात के लिए तैयार हे तो शायद है कि वह दूसरों में भी अपनी श्रद्धा से विश्वास जगादे 
और फिर मनष्य सचमुच और अवद्य ही तैयार हो जावे । ज॑से कि मेने ही स्वीकार तो 
किया, मगर में ही अपनी स्वीकृति और विश्वास निष्ठा के विदु तक नहीं छा सका ।) 

गांधीजी के चले जाने के बाद में उन विभिन्न तत्त्वों के मिश्रण पर गौर करने 
लगा जो उनमें मिलता है । मेने उनमें सन्त फ्रांसिस.को पाया, जिसने समस्त विश्व के 
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साथ सामंजस्य अनभव करते और विश्व की सब वस्तुओं के साथ प्रेम करते हुए ग़रीबी 
की सादी ज़िन्दगी विताने की प्रतिज्ञा की हुई थी | मेंने उनमें सन्‍त थॉमस एक्विन्स 
को भी पाया, जो संसार का एक महान्‌ विचारक और दार्शनिक होगया है और जों 
बड़ी-बड़ी दलीलें देना तथा विचारों के सब तोड़-मोड़ों में उनकी बारीकियों से भली- 
भाँति परिचित था । इन दोनों के अलावा मैंने उनमें एक व्यावहारिक मनुष्य को भी 
पाया, जिसके पास अपनी व्यावहारिकता को मज़बूत बनाने के लिए क़ानून की शिक्षा 
भी मौजूद थी और जो अपनी कुशल सलाह से लोगों को पथ-प्रदर्शन करने के लिए 
पहाड़ की चोटी से घाटी में भी उतर कर आ सकता था । हम सव असरल हे और 
जटिल हें; मगर गांधीजी तो मुझे हम सबसे ही अधिक जटिल मालूम पड़े । उनका 
एक अत्यंत मोहक और रहस्यमय व्यक्तित्व था। अगर वह केवल सन्त फ्रांसिस होते 
तो समझने में कठिनाई न थी | मगर वैसा एकांत संतपन क्या उतना मंगलमय और 
उनके देशवासियों के तथा संसार के लिए इतना लाभकारी और उपयोगी भी हो 
सकता ? जब मंने इस प्रश्न पर विचार किया तो मेरे मुंह में उत्तर आया "नहीं ।! 
रहस्य है असल में समन्वय । विभिन्न तत्त्वों का मिश्रण ही व्यक्तित्व का सार और 
सत्य है। वह संसार के लिए जो कुछ है और संसार के लिए जितना कुछ - वह 
कर सके हैं उसका कारण है उनका एक ही साथ एक से अधिक चीज़ें होना। 
यही बात मुझे इस लेख की अन्तिम और गाँधीजी की एक और मौलिक विशे- 
पता पर ले आती है जिसका जिक्र किये विना में नहीं रह सकता । मेने अभी उन्हें 
वह मनुष्य बताया है जिसमें सन्त फ्रांसिस और सन्त थॉमस के साथ क़ानूनदां और 
व्यवहार-कुशल मनृष्य भी मिला हुआ है । इसीको में अधिक ठीक और दुरुस्त शब्दों 
में यों कह सकता हूँ कि वह भक्तिपरक और दाशेनिक धर्म की एक महान्‌ भारतीय 
परम्परा और जाति के जीवन में नागरिक और राजनैतिक स्वतन्ध्ता की पश्चिमी 
परम्परा--इनका वह एक अद्भूत सम्मिश्रण हें । और क्योंकि दोनों में भेद एक अरसे, 
से विद्यमान रहता आ रहा हैं--गांधीजी उनमें सेतु हैं, एक महान्‌ संयोजक हैं । उन्हें 
अपने देश राजनीति को सांसारिक दृष्टि से भिन्न दृष्टि से प्रस्तुत करने और संचालन 
करने में भी खासी कामयावी मिली है । धामिक परम्परायें इसमें पूवंवत्‌ क्रायम रकखी 
गई हैं। वह सफलतापूर्वक ब्रिटिश लोगों को दिखा सके हे कि न वही राजनैतिक 
आन्दोलक-भर हैं, न भारतीय राष्ट्रीय समस्या निरी राजनीतिक हूँ । समस्या को 
उससे कहों अधिक गांभीर्य और उच्चता उनसे मिली हँँ। और उन्होंने न सिर्फ़ 
भारतीयों और ब्विटिश लोगों के दमियान ही संयोजक-सेतु के रूप में प्रतिप्ठा पाई हैं 
प्रत्यूत्‌ पश्चिम (यूरोप) के तमाम आदमियों का ध्यान अपनी ओर उन्होंने खीच 
लिया हूँ और सवके लक्ष्य का केन्द्र वन गये है। जो आदमी सांसारिक कर्म एवं शाध्या- 
त्मिक प्रेरणाओं को बिना परस्पर क्षति पहुँचाए मिल्म सकता है वह क्षाज के विध्य 
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का विस्मय और विराट पुरुष हो रहे, इसमें सन्देह ही क्या हो सकता थां।' 

इसलिए गांधीजी में आज में उस पुरुष का दशन और जयगान करता हूँ 
जिसने ऐहिक का अध्यात्म के साथ समन्वय साधा, जो दोनों में सच्चा उतरा थौर 
सिद्ध ठहरा। उनके स्मरण में में उस व्यक्ति की स्मृति प्रतिष्ठा कहूँ, जो पूर्व और 
पश्चिम के बीच ऐक्य का सेतु बगा और . जिसने इस प्रकार अन्तर्राष्ट्रीय संबच्धों में 
सद्भाव के प्रसार में सर्वाधिक योग दिया। और न ही में उनमें उस भनुष्य को भूत 
सकता हूँ जो अपने देश के जीवन की घरेलू और घनिष्ट आवश्यकताओं को सम॥ 
सकता है और उनकी रक्षा और आदर और घोषणा कर सकता हैं । उनका चर्सा 
इसका प्रतीक है। अगर आप किसी भारतीय गाँव को देखें (और भारत तो गाँवों 
का एक महाद्वीप ही है) तो वहाँ आपको ग्रामीणों की जीवत की भूख और अक्षत- 
काम दारुण पुकार करती सुन पड़ेगी । अगर व्यवसायों को गाँवों में छाया जाय और 
कुछ थोड़ी-सी कपड़े की मिलों को बम्बई के चारों ओर तथा थोड़ी सी जूट-मिलों को 
कलकत्ता में बसाना ही पर्याप्त समाझा जाय तो गाँवों का आसानी से उद्धार हो: सकता 
है । और क्योंकि गाँव भारत का बहुत बड़ा भाग हैं, अतः गाँवों के उद्धार में समूरे 
भारत का आशिक उद्धार स्वयमेव ही होगा । 

गांधीजी ने गाँवों के उद्धार के लिएं जो भी कुछ किया है वह उनकी देश के प्रति 
अन्यान्य महान' सेवाओं में गणनीय होगा । 

यह विचार हैँ जो गांधीजी के बारे में मेरे मन में उस सब संपर्क से उदय होते 
हैं, जो मेंने उनके बारे में सुन, देख ओर पढ़कर पाये हें। अन्त में में यह कहँकर 
अपना लेख समाप्त करता हूँ कि मेरे विचारों के अनुसार गांधीजी ने भारत तथा 
संसार- को तीन बातें सिखाने की कोशिश की हैं। वह हैं (१) प्रीति और प्रीत्यर्थ कर्म 
(२) कमंमात्र में हिंसा का परिहार (३) और संपूर्णता के निर्माण के हेतु जीवन में 
प्राप्त सब शक्तियों का समन्वित समर्पण यानी विमाग्र से ही नहीं प्रत्युत हाथ से 
भी कास करना | : । ; 


* ७9६ 


ज्योतिर्मय स्व्ृति 


लारेन्स वनियन सी. एच., डी. लिट 
[ लन्दन |] 
भारत के बारे में बहुत थोड़ा ज्ञान रखता हैं । जो किचित्‌ रखता हूँ -वह 
उसकी-कला के द्वारा । और-क्योंकि में अनुभव करता हूँ. कि उस देश की समस्याओं 


धवोरजालतकर. 


लायौनल कटिस ४५ 


का वहाँ जाकर स्वयं अध्ययन किये बग्रेर कोई उनकी उलझनों के विषय में ठीक 
निर्णय नहीं दे सकता इसलिए मेने गाँधीजी के राजनैतिक जीवन के सम्बन्ध में कुछ 
कहना ठीक नहीं समझा । यह भी कहने का में साहस करूँ कि में सब प्रवृत्तियों में 
उनकी नीति को पूरी तरह नहीं देख पाता हूँ । मगर इस समय में, जिसे इतिहास 
मनुष्य-जाति के लिए लरूंच्छन के रूप में देखेगा, में प्रत्येक दिन अधिक तीढ्रता से यह 
अनुभव करता जा रहा हूँ कि आत्मा और मन की वस्तुयें, या कि वे घटनायें, जो 

उन्हीं प्रेरणाओं के फल से प्राप्त होती हैँ, वही हैं जो वास्तव में इस अस्तव्यस्त और 
क्षुब्ध संसार में सबसे क्रीमत और महत्व की हैं । वही सारभूत और वही स्थायी हैं । 
और जैसा में समझता हूँ, गांधीजी उन्हींके समर्थन में जीते हैं । और यही कारण हैं 
कि उनकी स्मृति ज्योतिर्मय हैँ । 


हि उद्लानम्म ३ 


+. ४१ $+ 


एक जीवन-नी ति 


श्रीमती पल एस. वक 
.. »...[ न्‍्यूयाके शहर ] 

गांधीजी का नाम उनके जीवन-काल में ही एक व्यक्ति का पर्यायवाची न रह- 
कर हमारे वर्तमान दुःखी संसार के लिए एक आदर्श जीवन का पर्यायवाची वन गया 
हैं । मेरे लिए उनकी सबसे महत्वपूर्ण बात यह हैँ कि इस असंयम और बुराई के बीच 
भी वह जीवन के उसी मार्ग पर फिर से ज़ोर दे रहे हैं | गांधीजी ने अपने चुने हुए 
मार्ग पर चलने का जो आग्रह रक्‍्खा है उससे, मुझे यहाँ यह कहते हुए प्रसन्नता होती हैं 
कि दूसरे लाखों के साथ मुझे भी संसार में बढ़ते हुए अत्याचार का अजेय और अडिय 
दृढ़ निश्चय के साथ पूर्ण प्रतिरोध करने का साहस प्राप्त हुआ है । इसलिए, इस अवसर 
पर में उनको धन्यवाद देती हूँ और उनके प्रति अपनी अगाध श्रद्धा प्रदर्शित करती हूँ । 


$ ६ ९४३ 
धीजी लिए  ड 
ग्‌ के साथ दो भेंट 
लायोनल करटिस, एम. ए. 
[ मॉल सोल्स कालिज, कोवसफ़ोर्ड ] 
१९०३ में पहली वार में गांधीजी से मिला । उसकी मुझ अबतक बच्छी तरह 


याद है । तब में उस विभाग में काम करता था जिसके छिम्मे भारतीय प्रवासियों 
का पेचीदा और कठिन प्रशइन भी था । उसके वाद से तो अवतक मुझे बहुत से भारतीयों 
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और चीजनियों की मित्रता पाने का सौभाग्य मिला है, लेकिन मुझे विश्वास है हि 
गांधीजी पहले ही पूर्व-देशीय व्यक्ति थे जिनसे में मिला था। सिरपर हिन्दुस्तानी 
पहरावे को छोड़कर वह बविलायती ढंग के कपड़े पहने हुए थे और उन्हें देखंकर मेने 
अनुभव किया कि वह एक सुयोग्य यूवा वकील हैं। अपने देशवासियों के चरित्र की विशेष 
ताय समझाते हुए उन्होंने बातचीत प्रारम्भ की.। कहा कि हमारे देशवासी अध्यवसायी 
हैं, मितव्ययी हैं और सहिष्णु हें । मुझे याद है कि उन्हें सुनने के बाद मैंने कहा था, 
“गांधीजी, आप जो समझाना चाहते हैं वह तो में पहले ही से मानता हूँ। यहां 
के यूरोपियन हिन्दुस्तानियों के दोषों से नहीं डरते । डर की चीज़ तो उनके. गुण हैं।' 
बाद के व्यवहार में उनकी जिस विशेषता ने मझे सबसे अधिक प्रभावित किया, वह 
उनका दृढ़ संकल्प था । उसके बाद से ही में यह समझने लगा हूँ कि इस दुनिया में ऐसी 
विशेषतायें कम ही हैं जिनका मूल्य दृढ़ संकल्पता से अधिक हूँ । 

बरसों बाद, १९१६ में बड़े दिन के लगभग में लखनऊ के काँग्रेस कप में दसरी 
बार गांधीजी से मिला । जोहान्सवर्ग के तेज युवक्त अटोर्नी के रूप में जिन गांधीजी को 
ट्रान्सवाल में में जाना करता था, उनसे इनमें जो परिवर्तन पाया, वह में कभी नहीं 
भूलंगा । वह हिन्दुस्तान के देहाती के-से कपड़े पहने हुए थे और उनके चेहरे पर उम्र 
के साथ तपस्विता के चिन्ह थे। सवेरे का समय था। ज़ोर का जाड़ा पड़ रहा था। 
अँगीठी रक्खी हुई थी जिस पर वह बातचीत करंते-करते हाथ ताप .रहे थे । अँगीठी 
के सहारे बैठकर हमने बातें कीं । उस समय उन्होंने: भरसक वर्ण-व्यवस्था का गृढ़ अर्थ, 
जेसाकि भारतीय मानते है, मुझे समझाया । 

: गांधीजी, के. अतिरिक्त, यदि हैँ तो, थोड़े ही ऐसे आदमी हमारी पीढ़ी में होंगे 
जिनके इतने अनयायी हैं, जिन्होंने घटनाओं के चक्र में इतना परिवर्तत किया है और 
जिन्होंने एक से अधिक महाद्वीपों में लोगों के विचारों पर इतना प्रभाव डाला हैं । 
१९०३ में मिलें सुयोग्य युवा वकील में जो आध्यात्मिक शक्तियाँ छिपी हुई थीं, उनका 
में! अनुमान. न कर सका था । उस अपनी असफलता को मुझे नम्नतापुर्वक स्वीकार 


करना चाहिए । 
८ १५ 038 2५ 
धी . न < ं, | * 
गांधीजी और कॉम्रेस 
डा० भगवानदास, एम. प., डी. लिट, 
[ बनारस ] 


* बीसवीं शताच्दि के इन अंतिम चालीस वर्षो का मनृष्य जाति का. तुफ़ानी-डतिहास 
>3--+-७ बयकक्‍जक अफठीजड आपलों उता ही सेल 2 ॥ इज से साध जे कम -अलानत पी अीशसिस 2: 
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पहात्मा गांधी केवलः उनमें से एक हीं नहीं है अपितु उन्तमें भी अद्वितीय हैं । कारण कि 
वृह स्वयं राजनीति और अर्थशास्त्र के क्षेत्र में अहिसामय आध्यात्मिकता के एकमात्र 
रेवता हैं | बुद्ध के पश्चात्‌ भारतीय इतिहास में गांधीजी से अधिक महान्‌ या समान 
प्री कोई नैतिक-शक्ति कल्पना में भी नहीं आ सकतो । जब कभी “वततमान' “भूत' हो 
ज्रायगा और 'वतंमान' का.निस्सीम महत्त्व कटछंटकर ठीक हो जायगा त्तन भले ही 
भावी ऐतिहासिक उनकी बराबरी के नाम लेने लगें। निश्चय ही यह तुलना अत्यन्त 
भन्न व्यवस्था तथा विभिन्न समयों के प्रयोजनों के आधार पर ही होगी । आज तो 
पहात्मा गांधी का व्यक्तित्व अद्वितीय है । 

इसलिए यह स्वाभाविक है कि में उनका भारी प्रशंसक हूँ । मुझे श्रद्धा है उनके 
तप' में भी; आतच्तरिक स्फूर्ति और उत्साह, तपोभूत पवित्रता, महत्वाकांक्षा और 
[ढ़ता की घनता, विषयासक्ति का खंडन और दमन जो सब तप के ही अन्तर्गत है : 
सा सात्विक और विशुद्ध ''तृष्णाक्षय और इन्द्रियदमनवाला तप का स्वरूप प्राचीन 
गरतीय, अनंतर प्रारम्भिक और मध्यकालीन खूरीसर्तीय और वाद में मुस्लिम धामिक 
रम्पराओं--में निरंतर संजीव रहा; मेरी श्रद्धा इस कारण है कि इस तप से प्राप्त 
एए आत्म-बल को एकचित्त होकर कभी ढील दिये बिना भारत की उचन्नति में लगाते 
एहुने से उनके साथ उदात्त , यूक्तियुक्त और पवित्र हो गया है । 

इसलिए महात्मा गांधी के अद्भुत राजनैतिक नेतृत्व का में भारी प्रशंसक हूँ; 
उनकी तपोभूत पवित्रता और सबके प्रति उदारता के लिए मेरे हृदय में गहरा आदर 
भाव है। और उनके अद्भूत आत्म-संयम पर मन में विस्मथ और आदर दोगनों है । 
उनकी स्थिर संकल्पयूकत सतत्‌ आत्मपरिचालन 'घीरता' (धियम्‌+-इरयति) की शवित 
ऐसी विलक्षण हैं कि गम्भीर परिस्थितियों में या परीक्षा के कठिन अवसरों और कप्टों 
पें-और कष्ट के अवसर उन्हें घेरे ही रहते हें---उनका सार्वजनिक वर्तन देखकर 
कहना होता है कि जब कभी परीक्षा हुई वह हर ओछे या हलके विचार से मुक्त मिले । 
उनके सतत स्थायी प्रताप और सौजन्यता, आत्मा की धीरता, भारत की सेवा में उनके 
अपनी आन्तरिक प्रेरणा के अतुसार मन और शरीर की अनथक क्रियाशीलता, इन 
सबके कारण उनके भारी विरोधी भी उनकी प्रशंसा करते रहे हें और प्रायः उनकी 
इच्छानुसार काम करने के लिए तैयार हो गये हैं। 

यह अनुभव करते हुए में यह समझता हूँ कि इस अवसर पर में कुछ श्रद्धा के 
फूल भेंट करके ही संतुष्ट न हो जाऊं । ऐसे सत्कार से तो महात्मा गांधी अवतक थक 
चुके होंगे । इसलिए में उनके महान्‌ कार्य के सम्बन्ध में कुछ आालोचनात्मक विचार 
उपस्थित करने का साहस करता हूँ, ऐसे ही विचार पन्द्रह वर्षो से कुछ निर्देशों के साथ 
साथ में उनके और भारतीय जनता के सम्मुख रखता आया हूँ। भहान्मा यांघी ने 
भारत में जिस नवजीवन का संचार किया है उसके सम्बन्ध में में जो विचार प्रकट 
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करूँगा वे सब मेरी अपनी बुद्धि की कल्पना से नहीं उपजें हैं, अपितु उनका आधार 
परम्परागत प्राचीन विज्ञान ही है। 


विश्वपरिस्थिति ; विशेषतः भारतीय परिस्थिति 

सानव संसार चार वर्ष के पश्चात्‌ सन्‌ १९१८ में भयानक अग्निकुण्ड से वाह 
निकल पाया । पर उसकी आँख नहीं खुलीं । अब फिर वह रौरव के तट पर सखड़ है 
और गिरना ही चाहता है । स्पेन इस युद्ध से नष्ट हो गया और इस युद्ध में फ्रालो 
और फासिज्म की विजय हुई ) चीन जापान. से जीवन-मरण के संघर्ष में फँसा है। 
भारत--गुलाम, भूखा, नेतिकता से शून्य भारत--एक अहिंसामय राजनैतिक व आधिः 
संघर्ष में अटका है । इसपर बीच-बीच में साम्प्रदायिक दंगों का भी इसे शिकार होते 
पड़ता है ओर ये दंगे अहिंसामय से ठीक उलट हैँ । मत्सर बुद्धि, धामिक और राव 
नैतिक भारतीय 'नेताओं की कुमंत्रणाओं और ब्रिटेन की कूट-नीति का यह परिणार 
है । धर्म को अपने तफे का पेशा बताकर रखनेवाले मज॒हब के ठेकेदारों ने दोनों मजहवों 
को उनकी यथार्थता से दूरकर, परिवर्तित, विकृत और कलषित कर दिया है । इस मूह 
कारण से ब्रिटिश 'कटनीतिज्ञ' फ़ायदा उठा रहे हैं । यह कहना कि दोनों जातियों 3 
कोई समान हित नहीं हैं, दूसरे की हानि में ही एक का लाभ है, इस पश्चिमी धारणा 
की ही ह॒बहु पंर भौंडी नक़॒ल हैं कि कोई देश, राष्ट्र या वंश दूसरे देश, वंश या राष्ट 
पर आतंक जमाकर या उसे दास बनाकर ही फलफूल सकता है । यह धारणा जीवन 
संघर्ष की नीति का, जिसके अविष्कार की डींग हाँकी जाती है, स्वाभाविक परिणाम 
है और 'जीवन के लिए सहयोग के उत्तम और महत्वपूर्ण नियम को भूला देने का यह 
प्रतिफल है । इसका नतीजा यह है कि भारत का सारा वातावरण पारस्परिक हे 
और अविश्वास की विषैली गन्ध से छाया हुआ है और प्रत्येक शांति-प्रिय, ईमानदार 
और भले हिन्दू और मुसलमान के लिए जीना दूभर हो गया हैं| बहुत पहले स्वर्गीय 
श्री गोपालकृष्ण गोखले ने कहा था--“ हिन्दू, मुसलमान, और ब्रिटिश शक्ति के त्रिकोण 
की कोई-सी दो भुजायें मिलाकर तीसरी से बड़ी है ।” इसीलिए हन्दन में सनू १९३० 
से १९३३ तक हुई तीन गोलमेज कान्फ्रेन्सों का परिणाम यही हुआ कि पृथक चुनाव- 
पद्धति पर स्वीकृति की मोहर लगाकर और उसे भविष्य में जारी रखकर दोनों जातियों 
के पुयक्करण की कलुपित पद्धति बना दी गई हैं | फिर यह तो होना ही था कि 
नौक रियों में साम्प्रदायिक अनुपात और समान्‌पात को बढ़ावा देकर ऊपर से नीचे तक 
की राष्ट्र की सव नौकरियों में साम्प्रदायिकता छा दी गई हूँ | इन नौकरियों पर 
रहनेवाले स्वभावत: औसत नागरिक से अधिक चतुर और विज्ञ होते हैँ, और इनके 
हाय में सरकारी अधिकार की भारी शक्ति रहती हैं । और॑ आजकल शक्ति का भर्य 
निर्वेलह, भले और ईमानदार को सहायता देने की अपेक्षा उसे हानि पहुँचाना और 
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बाधा पहुँचाना ही अधिक समझा जाता है । 

ब्रिटिश कटनीति ने जब से पृथक चुनाव-क्षेत्रों की स्थापना की है तबसे भारत 
में साम्प्रदायिक समस्या सब समस्याओं से अधिक तीत्र बन गई है । पहले तो ये पृथक्‌ 
निर्वाचन इस शताव्दि के दूसरे दशाव्द में म्यूनिसिपल और ज़िला बोर्डो में दाखिल 
हुए, और फिर इस तीसरे दशाब्द में धारासभाओं में प्रवेश पा गये । 

२३ मार्च १९३९ को एक अमेरिकन संवाददाता ने महात्मा गांधी से प्रश्न 
किया---' क्या भारत आपकी भावना के अनुकल .ही उन्नति कर रहा हैं ?” महात्माजी 
विचारमग्त होगये और फिर उत्तर दिया--“हाँ, कर रहा है । कभी मुझे आशंका तो 
होती है, लेकिन मूल में उन्नति है और वह उन्नति सार-युक्‍त है। सबसे बडी बाधा 
हिन्दू-मुस्लिम मतभेद है । यह एक गम्भीर रुकावट है । यहाँ, मुझे कोई प्रकट उन्नति 
नहीं दिखाई देती | लेकिन इस कठिनाई को भी हल होना ही हैं। जनता का मन 
स्वस्थ है, यदि और नहीं तो इसी कारण कि वह ॒स्वार्थहीन है । दोनों जातियों को 
राजनेतिक शिकायतें एक ही हैं और आथिक शिकायतें भी भिन्न नहीं हैं।” 

यह सर्वथा सत्य है कि ये शिकायतें एक ही हैं; परन्तु प्रइदन यह हैं कि फिर वह 
दोनों जातियों को यह बात क्यों नहीं मनवा सके और क्‍यों उनको एक नहीं कर सके ? 
'कठिनाई को एक दिन हल होना ही है'--निस्सन्देह यह हल होगी, परन्तु जैसे स्पेन में 
हुई वैसे ही या शांति से ? क्‍या यह सम्भव है कि हम कुछ ऐसा करें कि शांति से यह 
हल होजाय । “जनता का मन स्वस्थ है, यदि और नहीं तो इसी कारण कि वह. स्वार्थ- 
हीन है क्या यह कथन ज़रा गोल नहीं है ? 

चीन, जापान और शेष एशिया की तरह भारत में भी सबसे बड़ी 'जनता' 
किसान हैँ । ये किसान सब जगह अत्यन्त “व्यक्तिगत परिधि में रहनेवःले और 
स्वार्थी' होते हैं | परन्तु यह मान भी छें कि ये अपेक्षतया “स्वस्थ” और “निस्वार्थ हैं 
तो भी क्‍या इन्हें धर्म की यथार्थता और सही सामाजिक संस्थान के सम्बन्ध में उचित 
शिक्षा मिली है ? कठिनाइयों का ज्ञांति से हल स्वतः होजानेवाला नहीं हैँ । हममें से 
कुछ तो यह अनुभव करते हैँ कि सव धर्मों के समान सिद्धान्तों और सही समाज- 
व्यवस्था की बुनियादी मान्यताओं का मिहनत के साथ प्रचार करने से साम्प्रदायिक 
समस्या का हल सम्भव होगा । 


०9 # ९. | कक 

कांग्रेस का स्थाते 
कांग्रेस का राजनैतिक और आशिक प्रयत्त और यूद्ध भी यद्यपि ऊपर से बहुत-डुछ 
अहिसक है, परन्तु मन से वैसा नहीं है । कांग्रेस के भीवर अनेक प्रकार की बुराध्यां 
फंली हुई हूँ । चुनावों में कांग्रेस के पदों के लिए मतनपेटियां छूटी गए, जलाई गई, 
उड़ाली गई; लाठियाँ चलो और कई वार गहरी चोटे भी की गई--एशद ऐसी 


रु 
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घटना में वध भी होगया; ब्रिटेन में भी कुछ दिन पहले तक ऐसा ही होता था। 

हरिजन' साप्ताहिक में महात्मा: गांधी के लेख .इसके गवाह हे.। दूसरी साक्षी # 
आवश्यकता ही नहों है, यदि आवश्यकता ही पड़े तो त्रिपुरी कांग्रेस के खले अधिवेशन 
गे “अनीति-विरोधी' प्रस्ताव पर दिये गये भाषणों को पढ़िये । लेकिन इस चित्र वा 
सुनहला पहलू भी है। निर्वाचकों की अमित संख्या और निर्वाचन--द्षेत्रों के विस्तार को 
देखते हुए तथा यह ध्यान में रखकर कि यह चुनाव का पहला अनुभव था, ऐसी-ऐशी 
दुःखद घटनाओं की संख्या कुछ अधिक नहों है । 


रोग का निदान 


इस परिस्थिति में जनता में जागृति उत्पन्न करने के लिए जो सर्वोत्तम साधन 
उपलब्ध थे वे जागृति उत्पन्न करने तक तो सफल हुए; परन्तु महात्मा गांधी के ये 
उपाय जितने सफल होने चाहिए थे, उतने सफल क्‍यों नहीं हुए ? स्पष्ट ही नेतृत्व 
में कोई बडी गस्भीर कमी रह गई हैँ | में यह यहाँ दुहरा दूँ कि भारत की वर्तमाव 
परिस्थिति में अहिसामय सत्याग्रह या भद्रअवज्ञा--कुछ भी कहिए---यही एक निरशंय 
सर्वोत्तम साधन है । इस तरीके से महात्मा गांधी ने भारतीयों में संकल्प की शक्ति 
भरने में जादू-सा किया है । उन्हें एक सशक्त शस्त्र दे दिया है । यह तरीक़ा लोगों की 
प्राचीन परंम्परा के अनुकूल हैं। धारणा (अत्याचारी के द्वार पर मरण का निश्चय 
करके बैठ रहना) प्रायोपवेशन (आमरण अनशन ) ,उपवास, आज्ञाभंग, देश-त्याग, राज- 
त्याग, 'राजा तत्र विगहय॑त्े' (खुलेआम राजा की निन्‍्दा) आदि ये कुछ प्राचीन पुस्तकों 
में वणित अहिसामय उपाय हैं जो अधिकार के दुरुपयोग को रोकने के लिए काम में 
लाये जासकते हैं। हाँ, खास अवसर पर, शाँतिमय उपायों के असफल होने पर, सशस्त्र 
युद्ध की ल केवल आज्ञा ही नहीं है, अपितु इसका विधान भी है । ये सब उदात्त प्रयत्त 
यदि फल नहीं दे पाते हैं तो कारण है कि  'कुछ और भी चाहिए जो कि नहीं हैं । 
किसी आवश्यक वस्तु के अभाव से ही नुस्खा रोग-निवारण में असफल रहा हूँ। वह 
अबतक रोग को शान्त भी नहीं कर सका | महात्मा गांधी या 'हाई कमाण्ड' ने कभी 
कोई ऐसी योजना नहीं बनाई जिसके अनुसार मंत्रिगण मिलकर, परस्पर संगति में, सर्व- 
साधारण के हित की दृष्टि से धारा-रचना का काम करें। वे भविष्य के गर्भ में निहित . 
वैधानिक अप्रेम्बली' की प्रतीक्षा में हैं कि वह यह काम करेगी। निस्सन्देह कुछ प्रान्तों । 
में अन्य प्रान्तों की अपेक्षा, 'अपने ही” मन्धियों से यह असंतोप बहुत अधिक हैँ । हैं यद्द । 
सब प्रान्तों में, कहीं किसी वात को लेकर, कहीं दूसरी वात को लेकर | क्योंकि प्रान्त 
प्रान्त से भिन्न हैं । हममें से कुछ पिछले वर्षो से काँग्रेस के "हाई कमांड” और लो 
कमांड' तथा जतना का ध्यान इस भारी कमी क्री ओर आकपित करने छगे हैं और 
उनकी पूर्ति के लिए कुछ निर्देश भी देते रहे हैं। परन्तु अब तक यह सब व्यर्थ रहा हूँ । 
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शायद कांग्रेस में अब जो मतभेद पैदा होगया है, वह नेताओं और जनता का ध्यान 
इठात्‌ इस ओर आकर्षित करेगा | इस मतभेद का परिणाम अत्यन्त व्यापक होगा । 
व्रदि यह दूर न हुआ तो कांग्रेस ने पिछले वर्ष के आत्म-त्याग और बलिदान से. जो 
कुछ प्राप्त किया है वह सब जाता रहेगा । उसमें यदि सुधार होगा और कलह की 
जगह एकता छेगी तो यह प्रोग्राम में उस भारी त्रुटि को दूर करने पर ही सम्भव होगा। 
जो संकल्प-शक्ति देश ने हाल में संग्रहीत की हैं अभी उसका शशव है इसी भाँति 
उसकी अन्दरूनी ज्वर, वातरोग और आत्मघात से बचाया जा सकता है । इसी उपाय से 
इस राष्ट्र-संकल्प को वह ऐक्य प्राप्त होगा, जिसका अभाव उसे अकाल-मृत्यु के मुँह में 
लिये जा रहा हैं । 

परन्तु ऊपर की आवश्यक बात कहते हुए भी हम यह नहों भूल सकते कि 
कांग्रेसी-मंत्री बड़ी सिहतत से काम कर रहे हें और मद्यपान की बुराई मिटाने, साक्षरता 
फैलाने, किसानों का ऋणभार कम करने, स्थानीय उद्योगों को उत्साहित करने, सफ़ाई 
को प्रोत्साहन देने और रोगों से लड़ने में बड़ी कोशिशें कर रहे हें। उन्हें पूरी 
सफलता इसलिए नहीं मिल रही कि कांग्रेस के अनुय्राथियों की निर्वेलता के कारण 
उन्हें स्थिर सरकारी स्विसों से पर्याप्त सहयोग नहीं मिल रहा है । और सबसे बढ़कर 
इसलिए कि जनता को स्वराज्य, 'स्वशासन' दब्द की उचित व्याख्या नहीं बताई गई । 
ने महात्मा गांधी ने, न १० जवाहरलाल नेहरू ने, न श्री सुभाषचन्द्र वोस ने, न हाई- 
कमांड के किसी सदस्य ने, अथवा कांग्रेस के किसी और माने हुए 'नेता' ने ही कभी 
जनता के सम्म्‌ख 'स्वराज्य' शब्द की व्याख्या करने का प्रयत्त किया (स्व० चित्तरंजन 
दास ने एक वार किया था ) | सन्‌ १९३६ या १९३७ तक महात्मा गांधी तो समय 
पड़ने पर यही कहते थे कि वे “औपनिवेशिक राज्य' को ही स्वराज्य समझते हें । 
अपनी एक हाल की भेंट में, जिसका पीछे ज़िक्र है, उन्होंने कहा था---“'में स्वयं ठीक 
नहीं कह सकता कि में इस विषय में कहां हूँ ।* 

कुछ भी हो, औपनिवेशिक राज्य तो उसी ब्रिटिश शासन-पद्धति की नक़॒ल हूँ, 
जिसे माना प्रजातंत्र जाता है, पर मूल में हूँ 'गुद्वतंत्र” । महात्मा गांधी ने भारत 
के लिए आवश्यक सामाजिक व्यवस्था के सम्बन्ध में भी, जो निरी द्ासन-पद्धति से भी 
कुछ अधिक ज़रूरी चीज़ हँ---कोई निश्चित विचार प्रकट नहीं किये हैं । एक वार 
पून्ा में, यदि में भूलता नहीं तो, सन्‌ १९३४ में उन्होंने समाज-व्यवर्था के विपय को 
लेने से ही स्पष्ट इन्कार कर दिया था। कह दिया था यह तो 'बड़ी मांग' है । 
महात्मा गांधी ने बड़ी स्पष्टवादिता से बार-बार ऐसी बातें दहराई हैं कि “में बागे की 
बात नहीं जानता ।” “मझे अपने चारों ओर अंधेरा दीख पड़ता हूँ । मप में पहले ऊँसा 
आत्म-चिश्वास अब नहों रह गया है ।” “यदि मेरे पास रवराज्य की योजना हो तो जनता 
के सामने लाने में देर न करू । “जनता के द्वारा चुने जानेबाली भावी बंेशानिय 
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असेम्बल्ी ही निर्णय करेगी।” भारत को स्वराज्य मिलेगा या नहीं इसका निर्णय भी 
वेधानिक असेम्वली क्यों न करें ! इस सम्बन्ध में महात्मा गांधी के सम्पूर्ण विचारों कार 
उनकी “हिन्द स्व॒राज्य” नामक पुस्तक में है। इस पुस्तक का सारांश यह है 
अर्वाचीव सभ्यता की जो विशेषतायें या खास-ख्ास चीज़ें है--यंत्र, रेलवे, जह 
वायूयान, बिजली का प्रकाश, मोटर-गाड़ी, डाक, तार, छापेखाने, घड़ियाँ, भस्पत 
शिक्षापद्धति, शिक्षणालय, चिकित्सा-पद्धति आदि--ये सब बूरे हें और इनको के 
सुधार लेना, सही कर लेना, और व्यवस्थित कर लेना ही पर्याप्त नहीं हैं, अपितु ये सः 
त्याज्य हें । जाहिरा तौर पर कहा जा सकता है कि इस भांति प्राचीन भारतीय सभ 
के बहुत से अंश भी--विश्ञाल मंदिर, सुन्दर नक्‍क़ाशी के घाट और महल, ललित कल 
शाल और कमखाव, विभिन्न ज्ञान और साहित्य आदि जीवन की शोभा” बढ़ानेव 
सब चीज़ें भी हेय हैं और मिट जानी चाहिएँ ;तथा आद्य कृषि-जीवन ही फिर हो र। 
चाहिए, परमेश्वर और प्रकृति मनृष्य-जाति से मानों यही चाहते हैं । छेकित सं» 
और इसकी कलायें तथा विज्ञान भी तो प्रकृति की उपज हैं। 

पर दुर्भाग्य यह है, जैसे महात्मा गांधी हृदय की निर्मेलता में स्वयं खुलकर स्दीः 
करते हैं वह “केवल सत्य का मार्ग दिखा सकते हैं, परन्तु स्वयं सत्य को नहीं 
और उन्होंने उस पूर्ण सत्य को स्वयं देखा भी नहीं है, जिसको भारत के प्राचीन ऋषि 
नें देखा, दिखाया और जिसका मार्ग भी बताया था। व्यक्ति-समष्टि-तंत्र के सत्य 
जो सम्पूर्ण दर्शन ऋषियों ने पाया था वह महात्मा गांधी को प्राप्त नहीं हुआ है। उः 
“हिन्द स्व॒राज्य' में जो सत्य है वह उसी तथ्य का अस्पष्ट आभास-मात्र है, जिसका 
उपनिषदों, गीता और मनुस्मृति ने प्रतिपादन किया है । उपनिपदादि प्रतिरा#£ 
तथ्य यह है कि व्यक्तिगत चेतना की पृथकता और अहं-जीवन का यह संसार-चक्र 
मूलतः: इस आदि पाप, अविद्या आन्ति के कारण है कि हाड़-मांस का परिमित शर्र 
और असीम आत्मा एक हैँ । यहीं से 'अहंकार,' 'स्वार्थ-भावना,” “रागविराग', (प्रेम अं 
घृणा' का जन्म है, और इसी कारण 'परमार्थ ,, 'आत्म-संयम,' 'दान-दया' आदि भावना 
सम्भव और यथार्थ बनती हैं। अन्त में सब मानवीय दुःख और सुख भी त्यागव 
पूर्ण समाधि अर्थात्‌ चितूशक्ति के सर्वोच्च तत्त्व में लीन हो जाना चाहिए, लौटव 
केवल किसानी जीवन पर पहुँच जाना काफ़ी नहीं होगा । इस सचाई पर चलने 
लिए और भी पीछे जाना पड़ेगा । राष्ट्रों और व्यक्तियों को इसी प्रकार लौटना पढ 
है, लेकिन उचित अवसर देखकर, अर्थात्‌ सब पदार्थों का भोग तथा परीक्षा कर 
और सापेक्ष कल्याण-मार्ग पर चलते रहने के पश्चात, और 'ममता' और 'परमार्थ' के 
अपनी सव सहज इच्छाओं को सन्तुप्ठ करने के पद्चात्‌। महात्मा गांधी ने प्राः 
'स्वराज' का अर्य 'रामराज' किया है; परत्ठु यहाँ भी रामराज का निश्चित लक्षण नहं 
बताया; लेकिन अगर वाल्मीकि का विश्वास करें तो वह रामराज तो निरे क्पि-जीवः 
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ते बहुत दूर था | इसमें कृृषि-जीवन को प्रधानता अवश्य थी; लेकिन इसमें केवल गाँव 
डी नहीं थे; काफ़ी शहर भी थे। राम की अयोध्या का वाल्मीकि का वर्णन कैसा 
महिमामय है, यद्यपि सौम्य. है, उसी तरह रावण की सुनहरी लंका की जगमग कम नहीं 
है, यद्यपि वहाँ चमत्कार यांत्रिक' अधिक है । 
४: भारत की वतंमान अवस्था और इसके अन्दरूनी मतभेदों को देखकर हमारी 
सग्रुवक शिक्षित संतति की आँखें रूस और उसके बोल्शेविज्म, समाजवाद या साम्यवाद 
प्र जा टिकती हे--यद्यपि रक्‍्तपात द्वारा जब-तब की जानेवाली पार्टी-शुद्धि की 
ख़बरों से वे भय भी खाते हैं । दूसरी ओर काँग्रेस और इसके बाहर के पुरानी पीढ़ी के 
लोगों की आँख, दास-भावना की निन्‍दा करके भी, ब्रिटेन और इसके उपनिवेशों, 
“अमेरिका और शायद फ्रान्स के भी प्रजातंत्रवाद--या उसे कुछ भी कहिए---पर जमी 
[हुई हैं। भारत में कोई भी नाज़ीवाद या फासिज्म के 'आदशे' का सुप्रत्यक्ष समर्थन नहीं 
करता दीख पड़ता । तो भी हममें से कम-से-कम कुछ तो यह अनुभव करते हैं कि यदि 
सव “वाद” अपनी “अतिशयता' छोड़ दें और इसके स्थान पर सच्चे आध्यात्मिक 
धर्म की थोड़ी-सी मात्रा और कुछ मनोवैज्ञानिक सिद्धान्त ग्रहण करलें तो वे तत्काल 
एक-दूसरे से हिलमिल जायेंगे। इत सब “आदशों” और “वादों' ने भलाई की है और 
“पाप भी कमाया हूँ । वे केवल अपने-अपने पक्ष के गर्म मिजाज़ियों के कारण ही एक- 
: इूसरे को घूर रहे हैं, और यही इनके गर्मंदिली अपने-अपने आदमियों की शक्ति 'यूद्ध 
: की व्यवस्था' करने में खर्च कर देते हैं, उससे 'शान्ति की व्यवस्था' नहीं करते । 
दुबेंल जातियों के साथ पश्चिमी सभ्यता ने जो पाप किये हें वे अव फलते जाते 
: हैं। भाग्य उसका सूत के धागे से छटकता दीखता है । उस सभ्यता की ऐसे संकट और 
| मरणासन्न हालत देखकर हमारे 'प्रजातंत्री! और “'समाजवादी' नेताओं का अनेक 
: पश्चिमी वादों का मोह और जोश दूर नहीं तो कम तो पड़ता ही होगा । इन वादों की 
: स्वयं पश्चिम के ही बहुत से प्रमुख वैज्ञानिक और विचारक प्रवलू निन्‍्दा कर रहे हूं । 
| इससे चाहिए कि वे और हम अपने पुराने काल-परीक्षित समाज-व्यवस्था के सिद्धान्तों 
/ की ओर जायें और उन पर गौर से विचार करें। प्रइन हो सकता है कि यदि वे 
' सिद्धान्त इतने अच्छे थे तो भारत का पतन वयों हो गया ? उत्तर यह है कि संरक्षकों 
का चरित्र पतित हो गया, 'आत्मा' बदरू गई, (दिमाग़ बिगड़ गया, भछे सिद्धान्तों का 
व्यवहार छोड दिया गया उनकी उपेक्षा की गई; यही नहीं उनके स्थान पर बुरे सिद्धान्त 
घड्‌ लिये गए। भारत के शासन-व्यवस्था के संरक्षक जत्म संयर्भा और सदज्ञान 
दोनों खो बैठे । कोई राष्ट्र, कोई जाति, कोई सभ्यता पनप नहीं सकती जबतक उसके 
अंतरंग में सारभूत सत्य न हो और साहसयुकत हृदय और मरितिप्वाः न हो । दाप्ट्र का 
चल होते हैँ ऐसे व्यक्ति जिनके स्वभाव में दान है, जो भात्मत्यागी हूँ और घैर्यवान 
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है। जो राष्ट्र या जाति “हृदय और मस्तिप्क' की इस शक्ति को नहीं बना था पार 
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सकते वे क्षण में द्रुत 'दुर्घटना' से या युद्ध के ध्वंस से अकाल ही काल के ग्रास १ 
हैं या गुलाम बन जाते हैं और दूसरों की दया पर जीवन पालते हैं । भारत की। 
ही गति है। परन्तु भारत में अभी तक जीवन है, और नया जीवन मिलने की भी' 
सम्भावना है, यदि, महात्मा गांधी के 'तप' में आवश्यक 'विद्या' का मेल हो जाय । 
.._ महात्मा गांधी आज हमारी महत्तम नेतिक और तपःशक्ति हें। बस, आवश्यव 
हैँ कि समाज-व्यवस्था सम्बन्धी पुरातन शास्त्र-ज्ञानानुकूल बौद्धिक शक्ति का संः 
उन्हें और प्राप्त हो । गांधीजी तब भारत की रक्षा कर सकेंगे और इसको परिचिम 
अनुकरण के लिए इसे एक ज्वलंत आदर्श बना सकेंगे---यह देश तंब पश्चिम के स्व 
का ही एक बेजान और विक्ृृत छायामात्र नहीं रहेगा। 

यह काम तभी होगा जब कि महात्मा गांधी और कांग्रेस के दूसरे नेता 
सम्बन्ध में अपनी विचारधारा स्पष्ट कर छेंगे और भारतीय जनता के लिए सर्वो 
सामाजिक व्यवस्था के सम्बन्ध में निश्चित विचार बना लेंगे; तब उन्हें हि 
मूसलमान, और ईसाई स्वयंसेवकों का एक बड़ा दल संगठित करना . होगा । ये रू 
सेवक आत्मसंयमी, घूमने-फिरने और काम करने कें आदी, वाक्‌शक्ति-सम्पन्न ४ 
पर्याप्त शिक्षा सम्पन्न हों, यदि वह सम्पन्नता न हो तो उसे प्राप्त करने की तत्पर 
तो होनी चाहिए | ये स्वयं सेवक ऐसे हों कि जो मिर्ल कर भारत के कोने-कोवे 
निम्न सन्देश सुनाने में अपना जीवन अपित कर दें। यह सन्देश दो प्रकार का होग 
प्रथम यह कि केवल भारतीयों के लिए ही नहीं अपितु जाति, धर्म, रंग, वंश यार 
भेंद के .बिना समग्र मानव-जाति के हित के लिए प्राचीन बुजुर्गों द्वारा प्रतिर्षाः 
वैज्ञानिक समाजवादी योजना और संगठन का ज्ञान प्रसार । दूसरा, एक ही विश्व-६ 
की यह घोषणा कि यथार्थतः सब धर्म एक और एक ही है । काँग्रेस कमेटियाँ प्रत्ये 
नगर और ज़िले में हैं, और रियासतों में भी हैं, वे स्वयंसेवकों को इस काम में स्‌ 
लियत पहुँचा सकती हैं । वे स्वयं सेवक लोकमत को संस्कार देंगे और छोगों को बताए 
कि 'स्वतन्त्रता' का अर्थ अपने अधिकारों का प्रयोग तो है ही, पर उससे भी अधि 
अर्थ है उन कत॑व्यों का पालन जो कि उक्त समाज-रचना की योजना में भिन्न-भि 
व्यवसाय के लोगों पर नियुक्त हों । 


* ११६३१ 
गांधीजी का राजनेतृत्व 


है ॥ 
एलवर्ट आइन्स्टाइन, डी. एस-सी. 


[ दि इन्स्टीद्यूट ऑँव एडवान्स्ड स्टडीज़, स्कूल आव मेथेमेटिक्स, प्रिस्टन 
यूनिवरसिटी, अमेरिका ] 


गांधीजी राजन तिक इतिहास में अद्वितीय व्यक्ति हैँ । उन्होंने पीड़ित लोगों के 
| स्वातन्त्य-संघर्ष के लिए एक बिलकुल नये और मानवीय साधन का आविष्कार किया 
हैं और उस पर भारी यत्त और तत्परता से अमल भी किया है। उन्होंने सभ्य संसार 
! में विचारवान्‌ छोगों पर जो नैतिक प्रभाव डाला है उसके पाशविक बल की अति- 
शयोकित से पूर्ण वर्तमान युग में बहुत अधिक स्थायी रहने की सम्भावना है; क्योंकि 
' किसी भी देश के राजनीतिज्ञ अपने अमली जीवन और अपनी शिक्षा के प्रभाव द्वारा 
' जिस हद तक अपने देशवासियों के नेतिक वछ को जागृत और संगठित कर सकेंगे, 
उसी ह॒द तक उनका काम चिरस्थायी रह सकेगा । 
हम बड़े भाग्यशाली हैं और हमें कृतज्ञ होना चाहिए कि ईश्वर ने हमें ऐसा 
प्रकाशमान समकालीन पुरुष दिया हँ--वह भावी पीढ़ियों के लिए भी प्रकाबग्न-स्तम्भ 
का काम देगा । 


+ १२५६ 
गांधीजी : समाज-नीति के आंविष्कती 


रिचड्ड वी. भ्रेग 
[ साउथ नाटिक, मेसाच्युसेट्स, अमेरिका | 


मशीनों पर गांधीजी के विचारों के सम्बन्ध में भारी श्रम फैला होने के कारण, 
पश्चिम में उनको वैज्ञानिक से ठीक विपरीत समझा जाता है। परन्तु यह भूल है । 

वह एक समाज-वैज्ञा निक हूँ, क्योंकि वह सामाजिक सत्य पर, निरीक्षण, परीक्षण 
और मानसिक व वौद्धिक कल्पना के वैज्ञानिक उपायों से, अमर करते है । उन्होंने 
मुझे एकवार वतलाया था कि में पश्चिमी वैज्ञानिकों को बहुत पूर्ण नहीं मानता; 
क्यों कि उनमें से अधिकतर अपनी कल्पनानों को बपने ऊपर नहीं परखना चाहनते। 
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परन्तु वह और किसी को अपनी कल्पनाओं पर अमल करने के लिए कहने से पहं 
उनको अपने ऊपर परख कर देख छेते हैँ । वह ऐसा अपनी सभी कल्पनाओं के व 
में करते हँ--वे चाहे भोजन, स्वास्थ्य, चरखा, जात-पांत अथवा सत्याग्रह, किसी 
विषय में क्‍यों न हों । उन्होंने अपनी आत्म-कथा का नाम ही “मेरे सत्य के प्रयोग 
रक्‍्खा था। 
वह केवल वैज्ञानिक ही नहीं हें; वरन्‌ वह सामाजिक सत्य के क्षेत्र मेंव 
वैज्ञानिक हैं । वह, समस्याओं के अपने चुनाव, उन्हें हल करने के अपने उपाय, अप 
खोज में पूर्णता और निरन्तर लगन, और मानव-हृदय के गहरे ज्ञान की गहराई, ३ 
सब दृष्टियों से महान्‌ हैँ | सामाजिक आविष्कर्ता के रूप में उनकी महत्ता इस वा 
सेः भी प्रकट होती है कि उन्होंने अपने उपायों को, जनता की संस्कृति, विचार-दिंः 
और आश्िक तथा यांत्रिक सामर्थ्य के अधिक-से-अधिक अनुकूछ बन/कर दिखाया है 
मेरी राय में, उनकी महत्ता का एक प्रमाण यह भी है कि क्‍या वस्तु रखनी चाहिं 
और कया छोड़ देनी चाहिए, इसके चुनाव में उन्होंने वड़ी समझदारी से काम हिः 
है । किसी सुधार पर कब और कितनी झीघ्रता से अमल करना चाहिए, यह पर 
लेने की उनकी योग्यता] भी उनकी महत्ता की साक्षी है। वह जानते हैं कि प्रत्ये 
समाज किसी भी अवसर पर एक विशेष सीमा तक ही परिवत्तंत के लिए तैयार होः 
है । वह जानते हैँ कि कुछ परिवत्तंत तो गर्भावस्‍था में देर तक रहने पर भी एकद 
जन्म ग्रहण कर लेते हैं, और अन्य अनेक परिवत्तंन पूर्णतः प्राप्त करने के लिए कम 
से-कम तीन पीढ़ी तक का समय ले लेते है । वह जानते हैं कि कई मामलों में छोर 
जन्म-परम्परागत अभ्यासों और विचारों को त्यागकर, नयों को पूर्णतया ग्रहण शीष् 
नहीं कर लेते । सामाजिक आविष्कार के मामले में उनकी महत्ता का एक और प्रमाण 
यह :है कि वह जब कभी कोई नया सामाजिक सुधार आगे रखते हैं तव वह उसे पूर 
करने के लिए आवश्यक प्रभावशाली संगठन पहले ही कर छेते हैं । वह संगठन और 
शासन की सब वारीकियों के पूर्ण ज्ञाता हें | विविध क्षेत्रों में उनके काम के परिणाम 
से उनकी असाधारण महत्ता पहले ही सिद्ध हो चुकी है; और मेरा विश्वास हैं वि 
इतिहास उत क्षेत्रों में भी उतकी महत्ता सिद्ध कर दिखलाग्रेगा, जिनमें उनका काय 
अभी आरम्भ ही हुआ है । 
उन्होंने निम्न व्यापक और कठिन सामाजिक समस्याओं पर विश्वेप रूप से काम 
किया है-- (१) ग़रीबी, (२) वेकारी, (३) हिसा--व्यक्िति-व्यक्ति, जाति-जाति 
और राष्ट-राष्ट्र की, (४) सामाजिक विभागों का पारस्परिक संघर्ष और अनेक्‍्य 
(५) शिक्षा, (६) और कुछ कम हृ॒द तक सफाई, सार्वजनिक स्वास्थ्य, भोजन और 
कृपि-सम्बन्धी सुधार । ये सव समस्‍यायें बड़ी हैं, इसे सब मानेंगे । में इन पर उलट 
कम से विचार करता हू । 
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सफ़ाई और सार्वजनिक स्वास्थ्य के क्षेत्र में गांधीजी अनुभव करते हैं कि कई 
ँ्रमस्यायें तवतक हल नहीं हो सकतीं जबतक कि लोगों की ग़रीबी कम न होजाय । 
ते भी उन्होंने अपने आश्रमों में स्वास्थ्य के कई ऐसे सरल उपायों पर परीक्षण और 
प्रमल किया है जो किसानों की--जोकि आबादी का बहुत बड़ा भाग हैं--- पहुँच में 
गे सकते हैं। उन्होंने कई कार्यकर्ताओं को इन उपायों का प्रयोग सिखलाया हैं और 
ग्रीरे-धीरे कई जगह उन्पर अमल किया जा रहा है । 
गांधीजी ने, एक-दूसरे से पृथक सामाजिक विभागों का पारस्परिक भेद मिटाने 
उ--विशेषत: हरिजनों के उद्धार में---बड़ी सफलता प्राप्त की हैं। में और कोई ऐसा 
श नहीं जानता जिसमें सामाजिक एकता का आन्दोलन स्वेच्छापू्वक, और इसलिए 
ग़स्तविक रूप में, इतना अधिक सफल हुआ हो । हिन्दू-मुस्लिम-संघर्ष की समस्था का 
इहुत बड़ा कारण राजनैतिक परिस्थितियाँ हैँ, जिनपर गांधीजी या अन्य कोई भारतीय 
गब्‌ नहीं पा सकता; तो भी जब भारत स्वतन्त्र होजायगा तव यह समस्या सुलझ 
गयगी, और इसे सुलझाने में गांधीजी का उपाय बहुत काम देगा। सार्वजनिक शिक्षा 
क क्षेत्र में गांधीजी ने हाल में एक ऐसी योजना आरम्भ की है, जिसमें विद्याथियों को 
त्व्‌ कुछ दस्तकारी द्वारा सिखलाया जायगा--जो कुछ सिखाना होगा वह उस खास 
स्तकारी से ही सम्बद्ध कर दिया जायगा । हम सबको जिन आधिक कठिनाइयों का 
गमना करना पड़ रहा है, उनमें यह योजना विशेष सफल होने की सम्भावना हैं। 
ससे न केवल विद्यार्थी पढ़ते-पढ़ते अपनी पढ़ाई का खर्च कमाने लायक़ हो सकेंगे, वल्कि 
ह शिक्षा में से बहुत-से फालतू कूड़े कचरे को साफ़ करके उसे जीवन के लिए उपयोगी 
ना देगी। एक और बड़ा लाभ यह होगा कि शिक्षा कम-से-कम राष्ट्रीय व्यय में जनता 
फे लिए सुलभ होजायगी | इसके अतिरिक्त मानव-जाति के विकास में मनुष्य का 
पन सदा हाथ और आँख का सहारा लेता रहा है--यह योजना उसके भी अनुसार हूँ । 
हिंसा की समस्या और उसे हल करने के गांधीजी के उपाय पर मेने अपनी 
युस्तक “दि पावर आफ नॉन-वायलेन्स” ( अहिसा की शक्ति ) में विचार किया 
है और यहाँ में उसपर ज्यादा बहस नहीं करूँगा । यद्यपि उनके उपाय से भारतवर्प 
को अभी स्वतन्त्रता नहीं मिल सकी, तथापि इसने बड़ी उन्नति करके दिखलाई हूँ, 
और प्रायः सारी ही आबादी के राजनेतिक और सामाजिक विचारों को परिवर्तित कर 
दिया हैं । अधिकतर लोगों ने अपनेआपको पहले की भांति हीन समझना छोड़ दिया 
है और उनमें आशा, आत्म-विश्वास, राजनतिक झतित और नये प्रकार की प्रत्यक्ष 
सामथ्ये आगई है । मुझे विश्वास हूँ कि गांधीजी के उपाय से भारत स्वतन्त्र होजायगा | 
इतना ही नहीं, वल्कि यह तमाम दुनिया को बदल देगा । 
ग़रीबी और वेकारी का हल गांधीजी धुनने, कातने, कपड़ा बुनने और इूसरी 
दस्तका रियों के पुनरुद्धार द्वारा करना चाहते हैं । उनके इस विचार की क्षमता यंग 
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पश्चिम में--और पश्चिमी शिक्षा तथा रहन-सहन में दीक्षित भारतीयों द्वारा भार 
में भी--इतना अधिक विरोध किया जाता है कि में इसके पक्ष की कुछ यूक्तियों एः 
पश्चिमी विचार-दिशा से ही, विस्तार के साथ वहस करना पसन्द करूँगा | भासत 
यह अनुभव किया जाता है, परन्तु अन्यत्ष आय: नहीं, कि भारत की विशेष ऋ 
के कारण, वर्षा-ऋतु का समय छोटा और गर्मी तथा सूखे का समय बहुत बढ़ा हे 
के कारण प्रायः सारे भारत में किसान तीन से छः महीने तक बिलकुल निकम्मा रह 
है । बहुत सख्त गर्मी में वह कठोर ज़मीन को जोत नहीं सकता, और न फसल वो 
काट सकता है । भारत के विज्ञाल महाद्वीप में खेतों और, जंगलों में काम करनेवा 
मजदूरों की संख्या लगभग बारह करोड़ है; और, इस कारण, देश की सारी आवा 
के साथ ग्रामीणों की इस सामयिक बेकारी का अनुपात प्रतिवर्ष बहुत बड़ा रहता है 
माली नृक़सान बहुत ज्यादा होता है । इसके कारण होनेवाले नेतिक और भाव 
हास और क्षय भी भयंकर हैं । जबतक पश्चिम से. मिल का वना कपड़ा भारत में वे 
आया था तबतक किसान इस निकम्मे सनय को अपना कपड़ा कातने, बुनने और अ 
दस्तकारी धन्धों में खचे करते थे । आज भी हिन्दुस्तान में प्रयुक्त होनेवाले कपड़े * 
एक-तिहाई हाथ-कर्घों पर बृता जाता है | रुई हिन्दुस्तान के प्रायः सब प्रास्तों में पै' 
होती है । इस काम में आनेवाले हाथ-औज़ारों का खर्च छोटी माली हैँसियत 
किसानों की भी पहुँच में है, हाथ की कारीगरी अबतक बिलकुल बरबाद नेहीं हुई 
हाथवने कपड़े की वाज़ारी क़ीमत मिल के कपड़े से बहुत ऊँची नहीं बैठती; और ४ 
अपना सूत आप कातें उनको और भी कम पड़ती है। आबादी के ज्यादातर हिंस 
में कपड़े का खर्च रहन-सहन के तमाम खर्च का पाँचवें से छठे भाग तक. बैठता हूं 
जो लोग अपना गुज़ारा बहुत कठिनाई से कर पाते हैं वे यदि बिना किसी खास मेहव 
के अपने तमाम खर्च का दसवाँ हिस्सा भी बचा सकें तो उनके लिए यह बड़ी चीः 
है.। हाथ का यह काम न केवल आर्थिक दृष्टि से मूल्यवान हैं, बल्कि यह आशय 
सूझ-बूझ, आत्म-सम्मान और आत्मावरूम्बन को भी श्वलता से जागृत करनेवाला है 
कहने की आवश्यकता नहीं कि देर तक की बेकारी और ग़रीबी से इन गुणों का चाः 
होचुका है ) दस्तकारी की इस चिकित्सक शक्ति को मानसिक रोगों के वब्तमार 
चिकित्सकों ने भी भलीभाँति स्वीकार किया है। और आजकल “ओक्यूपेशनर 
थैरापी” (इलाज-ए-पेशा ) के नाम से दस्तकारी को अनेक मानसिक रोगों के, खासकः 
उदासी और पागलरूपन के, इलाज में प्रयुक्त किया जाता है। इन कारणों से भारतीः 
बेकारी को दुर करने के लिए इस धन्धे को पुनरुज्जीवित करने का प्रस्ताव इतना 
बेह॒दा नहीं है, जैसा कि ऊपर से माछूम पड़ता हे । 
छेकिन इतने पर भी वहुत-से छोग इस विचार का मज़ाक उड़ाते और यह कह- 
कर इससे नफ़रत करते हें कि यह तो पीछे को छीटना हुआ, यह असामग्रिक है, यह 


रचजऊ था. अं: 


( घड़ी की सुई को पीछे हटाने का यत्न है, यह श्रम-विभाग के अत्यन्त सफल सिद्धान्त 
४ की समाप्ति और यंत्र और विज्ञान का परित्याग कर देना है । 
। किसी भी यान्त्रिक पद्धति का मुख्य प्रयोजत उन सब लोगों को लाभ पहुँचाना 
7 होता है जो उसके अधीन हों। यदि वह यांत्रिक पद्धति जनता की बहुत बड़ी अल्प- 
ई संख्या को लाभ न पहुँचाती हो, और वह अल्प-संख्या किसी और ऐसी पद्धति को 
£ अपना ले जिससे उसकी माली हालत में सचम्‌च सुधार हो जाय, तो इसे मूर्खता नहीं 
: कहेंगे । अगर कोई पद्धति करोड़ों लोगों की माली जरूरतों को पूरा न करे, तो वह 
£ उनके लिए अँधेरी गली के समाव होगी, और वे अपना क़दम पीछे न हटायें तो 
; वे- मूर्ख होंगे । उन्हें कोई ऐसा रास्ता तलाश करना पड़ेगा, जिसपर वे स्वयं स्वतंत्रता 
# से चल सकें । उत्तके लिए तो आथिक घड़ी ठहरी हुई ही मानी जायगी । वे जिस किसी 
न्‍ भी ऐसी पद्धति को स्वीकार कर लेंगे, जो उनकी माली जरूरतों को पूरा करती हो--- 
! चाहे वह किसी भी रफ्तार से हो--उसे घड़ी की सुई को पीछे हटाना नहीं बल्कि. फिर 
/ सें चलाना कहा जायगा । वर्तमान महायुद्ध, दस्ती औज्ञारों की वनिस्वत, घड़ी को अधिक 
) प्रभावशालिता से पीछे कर देनेवाले हैं; तो भी आज के राजनीतिज्ञ, अधिकाधिक 
: रक़में, बड़े-बड़े इंजिनियरों और “सुशिक्षित” व्यक्तियों की अनुमति से,.युद्ध की 
: तैयारियों पर खर्च कर रहे है । ह 
! आज के कलरू-कारखानों ने हाथ के काम को उस ज़माने से भी पीछे धकेल दिया 
, है, जबकि दस्तकारी का रिवाज़ जारी था। हमारी नेतिक एकता दस्तकारी के ज़माने 
: में जिस मंजिल पर थी उससे ज़रा भी आगे नहीं बढ़ी । “पीछे क़दम” तो तब हटा 
! जब हमनें और हमारे पुरखों ने मूखंतावश इतना भी नहीं समझा कि मनृप्य-समाज 
' एक इकाई है, और हमें ऐसे उपायों और औज़ारों को अपनाना चाहिए जिनसे इस 
: इकाई की एकता हमारे रोज़मर्रा के बर्त्ताव और काम में जाहिर हो । 
दस्तकारी को अपनाने से श्रम-विभाग के सिद्धान्त का परित्याग नहीं होगा; 
' बल्कि कुछ अंशों में आप-से-आप चलनेवाली मशीनों ने ही इस सिद्धान्त को बिगाड़ा हूँ । 
दूसरे अर्थों में, इस सिद्धान्त पर अभी हाल तक जो जोर का अमल होता आया था 
वह अब नहीं हो सकता, क्योंकि एक तो अब पहले के जितने बड़े वाज़ार नहीं रहे 
और दूसरे मजदूर, मंनेजर और मालिक में अब पहले का-सा सहयोग, सहायता बोर 
सामंजस्य का भाव नहीं रहा। श्रम-विभाग के लाभ की नी एक सीमा है और बह 
सीमा हाल में समाप्त-सी होगई है । 
गांधीजी का प्रस्ताव मशीन या विज्ञान का परित्याग नहीं करता; बल्कि वह 
सादी मशीन को अवतक अगप्रयुक्त मानवद्यक्ति के एक ऐसे विशाल भंडार के सामने 
पेश करता है, जोकि वेकारों की भारी सेना के रूप में उपस्थित हूँ । वह झुछ खास 
मशीनों को पसन्द करते हैं, क्योंकि वे जनता की आधिक और सामाजिक परिस्थित्तियों 
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के अनुकूल हैं और क्योंकि उन खास मशीनों का प्रयोग उन सामाजिक और आदि 
कठिनाइयों तथा समस्याओं को बढ़ायेगा नहीं जो कि पहले ही बड़े परिमाण: 
मौजूद हैं। 

आजकल सब देशों में सैनिक तैयारियों और कार्॑वाइयों के लिए: राष्ट्रीय पं३ 
का अनुपात और परिमाण निरन्तर बढ़ रहा है, और इस कारण लोगों के रहन-सह 
का, और शिक्षा, सार्वजनिक स्वास्थ्य आदि सावंजनिक सेवाओं का दर्जा गिरता« 
रहा है। आथिक व्यवस्था आज उतार के युग में है । कम-से-कम पश्चिम में सामातिः 
अवनति और असंगठन निरन्तर बढ़ रहे हैं, जैसा कि पागलपन, आत्मघात और अर 
अपराधों की बढ़ती हुई संख्या से प्रकट है । यदि कोई दूसरा युद्ध छिड़ गया तो मानः 
जाति को बहुत बड़े पैमाने पर “औक्युपेशनल थैरापी” (इलाज-ए-पेशा) की आवद्यकः 
पड़ेगी । खहदर और सब क्रिस्म की दस्तका रियाँ लोगों के लिए सब जगह ज्यादा क्रीम 
होजायेंगी--आश्िक दृष्टि से भी और चिकित्सका की दृष्टि से भी । 

हम इस सचाई की भी उपेक्षा नहीं कर सकते कि कलरू-कारखानों के सब देशों: 
आबादी जल्दी-जल्दी घट रही है । इस सचाई को कार-सौण्डर्स, कुकज़िन्स्की, टी० एच 
मारशल, एनिड चार्ल्स, एच० डी० हेण्डरसन, आरनॉल्ड प्लाण्ट और हौगबेन सरी' 
अधिकारियों ने प्रमाणित करदिया है । आबादी की इस घटती का भारी आ्थिक औ 
सामाजिक प्रभाव सारे संसार पर, खासकर पश्चिम पर, बहुत करारा और भयंकर पड़ेगा 
इस कारण भी दस्तका रियों और विशेषकर खद्दर का प्रसार अत्यन्त सहायक सिद्ध होगा 

अन्य विचारों के अतिरिक्त इन कारणों से भी मुझे निश्चय है कि गाँधी 
एक महान्‌ समाज-वेज्ञानिक और सामाजिक आ विष्कर्ता हैं। उनकी सफलतायें देखक 
मुझे एक पुरानी संस्कृत लोकोक्ति याद आती है, कि “मनुष्य को चमत्कारिक शर्वितय 
कठिन काम करने से प्राप्त नहीं होतीं, वल्कि इस कारण प्राप्त होती हैं कि वह उन्हें शुर 
हृदय से करता है ।” इसका अभिश्राय यह हैं कि उच्च, सरल उद्देश्य और गहर्र 
लगन ही चमत्कार दिखला सकती है । गांधीजी के लिए ईश्वर का धन्यवाद करो ! 
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क्राठ-पुरुष 
ज्ञेराल्ड हेयडे 
[ हॉलीवुड, यूनाइटेड स्टेट्स अमरीका |] 
पश्चिमी दुनिया.ने जब यह कल्पना रखती शुरू की कि धनवान होना ही सभ्य 
होना है, तो यह खयाल रहा होगा कि ज़रूरी तौर पर ज्यों-ज्यों यन्त्र-कौद्ल उन्नत 
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“होगा त्यों-त्यों समृद्धि भी स्थायी होती जायगी । छोग सब समान माने जाने हछगेंगे, 
“वेयों कि सब तरह का सामान उन्हें समान भाव से मिल सकेगा । और इस तरह उन्नति 
की भी सीमा न रहेगी । 
दा वह कल्पना अब उड़ रही हूँ । अल्प ही उसकी आयु रही । पश्चिम का वह 
हवहम साबित हुआ । अब यह कहना सम्भव है कि आदमी सब बराबर नहीं हैं । प्रकृति 
;की सबको भिन्न-भिन्न देव हैं और उनमें छोटे-बड़े भी होसकते हैं। यह भी जाहिर है 
:कि सभ्यता अनिवार्य रूप में तरक्की ही नहीं करती जाती है, बल्कि उसमें उत्तार-चढ़ाव 
दोनों आते हैं । कभी तीत्र हास का युग भी आजाता है, तो कभी किसी विशिष्ट सृजन- 
भशक्तिशाली अकेले व्यक्तित्व की स्फू्ति-प्रेरणा से आकस्मिक उभार और परिवतंन भी 
ही चलता है । 
यु सत्य का यह उद्घाटन समय से पहले न माना जाय । उसका अब ऐन अवसर 
था । पश्चिमी दुनिया समझे बैठी थी कि एक भविष्य उसकी प्रतीक्षा में हैं। वहाँ 
! आराम, ऐश और इफ़रात होगी । सो पश्चिम उसीकी खुमारी में था और मूलभूत 
(समस्याओं के न सिर्फ समाधान में गाफ़िल था, वल्कि उस समस्या के भार और 
/ उलझाव को दिन-दिन और बढ़ाता जाता था । वह समस्या हैं कि पृथिवी पर न्याय 
। का और व्यवस्था,.का समर्थन असल में किस मूल नियम में खोजा जाय । अगर हिसा 
: ही एक तरीक़ा है, जिससे न्याय और अमन को क़ायम रक्‍्खा जा सकता है, तो प्रइन हैं 
( कि उस न्याय और अमन की खुद हिंसा-विश्वासी शासक के हाथों सुरक्षा कंसे हो ? 
; इस प्रइन का सामना सभी बड़े-बड़े सुधारकों को करना पड़ा । ईसामसीह ने शस्त्र को 
। नहीं छुआ, लेकिन उनके अनुयायियों के हाथ जसे ही लोकसत्ता आई बसे ही उन हाथों 
में तलवार भी दीखने लगी । महम्मद साहव ने भी प्रीति और सेवा के धर्म का उपदेश 
देना आरम्भ किया था; पर वहाँ भी अत्याचार को सुगम प्रचार का साधन बना लिया 
गया । तो भी सिद्ध है कि खूरेज़ी कभी सफल नहीं होती, फिर उसके उचित होने का 
: तो प्रश्न ही जुदा है । हर नये आविष्कार के साथ शस्च्रासत्र अपनी हिल्नता में मीपण 
कितु निशाने में अनिश्चित होते जाते हूँ । यही वात नहीं है कि मानो न मानो तो भी 
मानना होगा। बात तो इससे भी आगे पहुँची हैँ। अब तो लड़ाई का प्रकार ऐसा होगया 
हैँ कि विन-देखे अंधेपन से ही लोग मारे जाते हैं । इस तरह जिनका बुनियादी झगड़े 
से कोई वास्ता भी नहीं होता, ऐसे लोग भी आकान्ता के खिलाफ़ खिच आते हैं। युद्ध 
अब महत्वाकांक्षा का साधन नहीं, वल्कि समाज में पैठा हुआ रोग है 
अत: अनेक मेधावी व्यक्तियों ने ऐसी शक्ति का संचय करना चाहा जो किसी 
आवेश से अंधी न हो। आरम्भ में तो अपने लक्ष्य की ठीक-ढीक पहचान उन्हें न थी, पर 
समय बीतने के साथ-साथ आवश्यकता प्रत्यक्ष और उद्देश्य स्पप्ठ होता गया । एक शासन 
चाहिए था जो सजग हो, सक्षम हो; जो आत्मशास्ताओं कय शासन हों। क्री इग्नेशस- 
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लोयला की मसीही सोसाइटी ( $00८०ं८८ए ० ]०६८५ ) ऐसे ही एक प्रयत्व का गणती 
उदाहरण हूं ।इस संस्था में जो चुने हुए लोग थे, उन्हें बद्धियोग की ही शिक्षा न 
मिलनी थी, बल्कि हृदय को भी संस्कार दिया जाता था और तरह-तरह के अभ्या 
से गम्भीर संकल्प-शक्ति-संग्रह की शिक्षा भी दी जाती थी। अनशासन और बड़ों : 
आज्ञा-पालन की जहाँतक बात है, सोसाइटी का संगठन फौजी तरीके का था। ६ 
बसाने या जाने की छूट नहोती थी। न पुत्र-फलत्र होसकते थे, न धन-दौरुत, 
मान-संभश्रम' । इस तरह की शिक्षा और साधना में से तैयार करके फिर शिष्योंः 
एक गुरु-सेनानी के मातहत भेज दिया गया रोमन चर्च की खोई हुई विभुता की पु 
प्रतिष्ठा के लिए। सुधार-प्रवाह ने उस चर्च की आभा हर ली थी । 

इस निःशस्त्र सत्ता के विकास में अगला क़दम पहले से भिन्न हुआ ।.इस व 
किसी निश्चित धर्म-मत के प्रचार का प्रयत्त वहीं था, वल्कि उन कुछ जीवन ४ 
प्रत्यक्ष, यद्यपि स्थूछ, समस्याओं के निराकरण और समाधान की कोशिश थी * 
अबतक हिंसक उपायों से हल होने में न आती थीं। नवीन मनोविज्ञान के उदय 
साथ हम कह सकते हूँ कि एकांगी ही सही पर अहिंसा की विजय के, लिए एक नवी 
क्षेत्र खुल गया । उन्‍्माद और मस्तिष्क-विकारों का इलाज दमन में नहीं बल्कि प्री 
में देखा जाने लगा । इस खूली वैज्ञानिक उपचार-पद्धति के आरम्भ से अहिसा के तर 
दी एक नई ही शक्ति प्रकाश में आई । पहले के रूढ़ हिसक साधनों में वह झवि 
कभी भी नहीं पाई जा सकी थी । जबर्दस्ती के विरोध में मुक्ति और दमन के बिरो 
में प्रीति के सिद्धान्त के इस वैज्ञानिक प्रयोग से हमने बहुत-कुछ सीखा है। असर 
और पिछड़ी जातियों के साथ संपर्क की .आवश्यकता सीखी, मानवता का विस्ता 

करना सीखा, जंगली जानवरों को साधना सीखा और अपराधी को फिर समाजन्योर 

बनाने क्री शिक्षा ली । 

तो भी हिंसक साधनों से वस में न आनेवाले पश्ुओं और मनुप्यों को सुधारः 
के विषय में उस .अहिंसक पद्धति के अपूर्व फल तो दीख पड़े, पर ये फल अधिकत 
व्यक्तिगत रूप में घटित और आप्त किये जाते थे | जैसे कि अतिशय धर्मशील जीवर 
ब्रितानेवाले क्वेकर लोगों ने जगह-जगह उध सिद्धान्त की सफलता कर्म द्वारा प्रमाणित 
मे थी, पर इन प्रयोगों में कोई वैज्ञानिक एकसूत्रता की प्रतिष्ठा नहीं हुई थी 
उन्हें सफलतापूर्वक उपयोग में छानेवाले लोग भी उस तत्त्व को, उसकी संगति और 
सम्भावना को, स्वयं नहीं पहचानते थे | इसलिए युद्ध और द्यान्ति, या समाज-व्यवस्था! 
अथवा अत्तराष्टरीय सम्बन्ध--इन और ऐसे प्रश्नों के सम्बन्ध में उस सिद्धान्त की 
सक्षमता अनुभव में उस समय तक नहीं आ पाई थी । 

पर इस बीच युद्ध अधिकाधिक भीपण रूप पकड़ता गया । उसकी संदार-शर्वित 
की नौवत यहाँतक पहुँची कि जिसकी सम्भावना भी नहीं थी। यहाँतक कि कत्यना 
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थी उसपर थर्रा जाय । और, जैसा कि मनुष्य-जाति के विषय में अक्सर होता है, 
स्यों-ज्यों उस युद्ध की विभीषिका और व्यर्थता बढ़ती चली गई, वेसे-ही-वेसे वह 
[द् साधन के बजाय स्वयं साध्य समझा जाने लगा । लोग उसके उन्माद से बच नहीं 
गते थे । और जिसको पहले कारगर ज़रूरत के तौर पर अनिवाये कहकर समर्थन 
फरने की कोशिश की जाती थी, वह अपनेआप में ही महत्त्वपूर्ण और सद्‌ वस्तु 
प्रसझी जाने ऊगी । ह 

: इस प्रकार की दो अतियों और दो उन्मादों के बीच संधि और समन्वय साधने- 
तले एक व्यक्ति की आवश्यकता थी ही । लोग थे जो संहारक शरस्त्रों की अतुल शक्ति 
£ आगे अंधे होकर झुक पड़े और उस राह फिर मशीन से भी विवेक-हीन समूह-शक्ति 
ही सत्ता के तावे आ रहे । ठीक ऐसे समय आवश्यकता थी उस पुरुष की जो संहार 
# राक्षसी यंत्रों के आविष्कारकों से भी पैनी आविष्कारिणी वैज्ञानिक वृद्धि रखता 
री, उनसे बढ़कर जो कुशल हो, और नर-संहार के घमासान में मरने-कटने के 
लए अपनी प्रजाओं को भेज देनेवाले नेताओं से भी बढ़ी-चढ़ी सत्ता का जो अधी- 
रहो । 

/!. सन्देह को -अवकाश नहीं कि इतिहासकार जब पायेंगे तो वह व्यक्षित होगा 
ग्रेहनदास करमचन्द गांधी । यूरोप, एशिया और अफ्रीका के तीन महाद्वीप आपस के 
उम्पर्क में आकर तीनों विक्षिप्त और विल॒ब्ध होरहे थे। उस समय भारत ने इस पुरुष 
का दान अफ्रीका को दिया । अफ्रीका की उस भूमि पर यूरोप के विरोध में (यूरोप के 
पक्ष में कहना शायद ज्यादा सही हो) इस व्यक्ति ने अपनी प्रतिभा और सिद्धान्त का 
पहला व्यापक प्रीक्षण क्रिया । 'पक्ष में! इसलिए कहा, क्योंकि गांधी की अहिसा एक 
ऐसी नीति है जो स्वभाव से ही पक्ष की भाँति विपक्ष का भी हित-साधन करती और 
उसे सुसंस्कार देती है । भारत में जन्म लेकर यह योग्य ही था कि गांधी का पहला 
प्रयोग-क्षेत्र अफ्रीका हो । क्योंकि अहिसा की नीति की शिक्षा एक देद्य या जाति के 
लिए नहीं है, वरन्‌ वह समूची मानवजाति का हक़ है। मानवसमाज की भिन्न-भिन्न 
जातियों के बीच ही नहीं, वल्कि सब सजीव प्राणियों के बीच वही (अहिसा का) 
सम्बन्ध अकेला सही और उचित सम्बन्ध हूँ | वही दो के वीच की एक कड़ी हो सकती 
है । उपलब्धि का वही साधन है। अफ्रीका के वाद जिस भारत ने अपने पृत्र को बाहर 
भेजा था वही उसके अगले आन्दोलन और इतिहास की भूमि बना ।' उसी भारत देश 
के स्वातन्ब्य-आन्दोलून में उसका व्यक्तित्व तप और साधना से तपता हुआ क्षब्र अपनी 
परिषूर्णता पर आता जा रहा है । भारत वह देश है, जिसे विश्व का प्रतीक बहना 
चाहिए। महाद्वीप ही उसे कहें | तमाम जातियों के लोगों और समस्याओं की विपमता 
का तनाव उस देश की परिस्थिति में प्रतिविवित और शरीर में अनुभूत होता है । 


शा 


उसी देश को वह पुरुष अपना जीवन होमकर सिखा रहा हूँ कि यूगन्युग से करने 


श्द 
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प्राचीन ऋषियों की शिक्षा के सार का सामूहिक रूप से प्रयोग करके . किस प्र 
स्वतन्त्रता को पाना होगा । 

भविष्य में क्या है, हम नहीं देख सकते | लेकिव काल अथवा देश के भी हिला 
से यह निशशंक होकर कहा जा सकता है कि मृत्य और जीवन की शक्तियों का अति 
युद्ध-स्थल यही होनेवाला है । एक ओर तो विनाश की शक्ति होगी जो सुझायेगी 
सम्पन्न और इसलिए भीरु लोगों के हाथ ही बहुसंख्यक लोगों की सुरक्षा और पई 
नता है । दूसरी ओर विधायक निर्माणकारी शक्तियाँ होंगी, जिनके नये - प्रेम-मत्रः 
दीक्षित, व्यवस्थित, जागरूक और अनुशासन-बद्ध सैनिक होंगे । ये जाकर मैदावरें 
और मनुष्यजाति के हित में ऐसी एक अपूर्व विजय पायेंगे, जिसमें वरवादी कि 
भी नहीं होगी । व धन की बरबादी होगी, न जन की । वह विजय . 'सर्वोदिय ई 
विजय होगी । हम नहीं कह सकते कि परिणाम कैसे घटित होगा । फल हमारे है 
नहीं । लेकिन इतना कह सकते हैं कि सफछता हो कि असफलता हो, राह -क॑ 
है और वही .एक है । जो साथियों को साथ चाहते हें और उनकी हत्या नहीं चाह 
उनके लिए कहीं राह दूसरी नहीं है। और वह राह यदि प्रशस्त होकर आज हुमा 
आगे खुली हुई है, तो उसका श्रेय सबसे ज्यादा उस व्यक्ति को है जो आज दिन व 
जीवन के और मानवजा ति की सेवाओं के शिखर पर खड़ा है । 


+ रण 


गांधी : आत्मशक्ति की प्रकाश-किरण 
काल हीथ 
[ अध्यक्ष, इण्डिया कन्सिलियेशन ग्रुप, लन्दन ] 

, मानवता के इतिहास में अवतारी पुरुष को सदा दुर्ध संघर्ष का सामना न्‍ 
होता है। किसीकी उक्ति है, “श्रकाश की भाँति में जग में आया हूँ । किन्तु प्रकाग 
पुत्रों को जगत्‌ यह स्वागत नहीं देता; क्योंकि लोगों को प्रकाश से अधिक अन्धकार २ 
ढाड़स रहता हैं । अज्ञान, अनीति और उपेक्षा ही जैसे रक्षक बनकर उन्हें वचाये रख 
हैं। अवतारी पुरुष इसी सुरक्षा के खोल को भंग करते और आत्मा की जय साधते हैं। 

जीवनभर इस अन्धकार से जूझते रहना और अजान भौर जड़ता से कभी * 
हारना, वल्कि सदा उसे परास्त करते रहना--यही गांधी के चरित्र की विशेषता 
यही वजह है कि आज दिन हिन्दुस्तान की सर्वेश्रेप्ठ आत्मा और प्रतिभा के रूप म 
ही उनकी दीप्ति फंली हुई नहीं है, बल्कि तमाम सहृदय मानवता के स्फृतिदाता हू 
आज वह हैं। जीवन उनका सतत साधना, तपस्या, क्षार्त-कातर प्रार्थना और अना 
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नउपवासों के इतिहास से भरा है । ऐसा हैँ, तभी वह इतने महान्‌ हैं । 
बहुत पहले ही मोहनदास करमचन्द गांधी ने धीरता के परम रहस्य को पा 
सॉलिया था। टॉमस ए० कैस्पिस ने कहा है, “अपार घैयें में तू शांति प्राप्त कर ।” गांधी 
य़ोने सचमुच ही उस कथती की सचाई को अपने भीतर अनुभूत किया है । जो गांधी के 
(जीवन का अध्ययन करेंगे, उनके सावेजनिक कृत्यों और सम्बन्धों को बारीकी से देखेंगे, 
;7वे यह अनुभव किये बिना नहीं रह सकते कि दूसरों का आवेश या जोश उनके खून 
के दबाव को खतरनाक ढंग से चढ़ा दे सकते हें; पर उनके सहज घैये को भंग नहीं कर 
प्रैसकते । धैये उनमें अगाध हैं । विरोधियों के प्रति, विदेशी सरकार के प्रति, अनगिनती 
ई दर्शनाथियों के प्रति और स्वयं अपने अनुयायियों और शिष्यों के प्रति--सबके प्रति 
पँपैयं ! कुछ हो, धीरज उनका अखण्डित रहता है । यह अनन्त घैयं-धन उनका स्वत्व 
ह है, और दारुण-से-दारुण घटना या जघन्य-से-जघन्य अपराध भी उनके धीरभाव को 
हविचलित नहीं कर सकता । कदाचित्‌ कारण यह हो कि भीतर आत्मा में उनके अखण्ड 
(निष्ठा है कि प्रभु के राज्य में अमंगल की तो कभी कोई आशंका ही नहीं हो सकती । 
४ और मोहनदास करमचन्द गांधी उस प्रभु के राज्य के ही सेवक हे । 
ि और फिर वह सत्य के अनन्योपासक हूँ । भूल से ऊँचे नहीं हैं और जब-जब भूल 
'उनसे बन पड़ी है अनुपम साहस के साथ उसे उन्होंने स्वीकार किया है और सार्वजनिक 
आँखों के समक्ष उसका प्रायश्चित्त किया हैं। तीन वर्ष हुए, उन्होंने लिखा था, ''अब तो 
भेरे ईश्वर का एक ही नाम और बखान है । वह हैँ सत्य ! उससे सम्पूर्णता में और नहीं 
जानता ।” ध्यान रहे कि इस ईश-धर्म में वह काल्पनिक सचाइयों की दुनिया 
में नहीं जा रमते हैँ; वल्कि इस भाँति उनकी कर्म निष्ठाः ही बढ़ती हूँ । “ऐसे धर्म के 
तई वफ़ादार रहने में व्यक्ति को जीव-मात्र की सतत सेवा में अपने को खो देना होता 
हैं ।” और यह सेवा ऊपर से की जानेवाली दया-दान की सेवा नहीं है । “'यह तो 
अपनी क्षुद्र बूँद को जीवन के अपार महासागर में पूरी तरह डुबोकर मिला देना हूँ ।” 
€ “जीवन के सब विभाग उस सेवा में समा जाने चाहिएँ | इस भाँति सत्य उनके लिए 
5 एक जीवन्त यथार्थ है । 
और इसलिए गांधी में जीवन का एक महासमन्वय देख पड़ता हूँ । आत्मिक 
ऊँचाई में कहीं अलग जाकर वह नहीं खड़े होते । यदि वह महात्मा हैं तो सर्वसाधारण 
के वीच सर्वाति साधारण भी हैं। दृष्टि स्पष्ट, ईश्वर के समक्ष मीन-मग्न, सच्चे अर्थ 
में विनय-नम्र, ऐसा यह प्रार्थना और अध्यात्म और ईश-लगन का पुरुष एक हो साथ 
शरीर के काम में भी अनथक और चुस्त है | सबके प्रति सुद्दन, अतिथय र्नेहीं भौर 
अयंत विनोदी । यह व्यक्ति मानव संघर्ष के विकट घमासान में भी अचल रहता 
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है । वह नेतिक हैं और घामभिक भी । पर उसी तरह सामाजिक भी वह हे 
नीतिक भी । 


हे 
पड 


जश%.. अंक >> “5: 
हर 


६६ महांत्मां गांधी : अभिनन्‍्दन-ग्रंथ 


कभी वह रहस्य की भाँति दुरधिग्रम्य भी हो जाता है | लेकिन आत्मा उसकी 
विमल है और भीतर तक उसमें स्वच्छता और सरलता है । अन्दर का मैछ कोनेमों 
में से उन्होंने धोया है सो उस निर्मेखता को प्यार ही अब किया जा सकता है। बन्ध 
मेल नहीं तो बाहरी परिग्रह भी उनके पास नहीं ही जितना है | और इसके लिए # 
लोग उन्हें प्रेम किये बिना नहीं रह सकते । उनके अपने या अन्य देशों के स्त्रीयुत 
बड़ी संख्या में दूर-दूर से खिचकर उनके पास पहुँचते हैं | स्वत्व के नाम सब उन्हों) 
तज दिया है । थोरो की भाँति कुछ न रखकर सब पा जाने का आनन्द वह जानते हैं 
और समूची जीव सृष्टि की सेवा के अर्थ सत्य-शोध में अपने को गछा देनेवाले क 
गांधी लक्ष-लक्ष स्त्री-पुरुषों के आश्वासन और आकांक्षा के केन्द्र पुरुष-बन गये हें । 

दक्षिण अफ्रीका में अपने राष्ट्रवासियों के हक़ में उनके युद्ध को याद की जिए, हि 
समाज के अस्पृश्य जन हरिजनों के अर्थ उनके आन्दोलन का स्मरण कीजिए, भारतवा- 
सियों के और उनकी स्वतन्त्रता के लिए किये गये प्रयत्नों को देखिए, दीन दुवंछ और 
शिक्षाहीन छितरे-छाये हिन्दुस्तान के गाँवों को देखिए, सरहद के पठानों और कबीलेवाहों 
को देखिए; मुस्लिम-हिन्दू ऐक्य या राजबंदियों के छुटकारे की बात लीजिए; कः 
स्थिति जाति, सम्प्रदाय और धर्म के स्त्री-पुरुषों को देखिए; गोरक्षा की भावना से व्यक्ष 
होनेवाले पशु-जगत्‌ को लीजिए--गांधी का कर्म सब जगह व्याप्त दीखेगा। अस्त 
के प्रति अहिसात्मक प्रतिरोध की शिक्षा उनकी जीवित और अमर देन है । दुनिया मे 
जो लोग युद्ध की जिघांसा से युद्ध करने में प्रवृत्त हैं, उन सबको उनके उदाहरण में 
आश्वासन और दिशा-दर्शन प्राप्त होगा । अपने समूचे और विविध छौकिक कर्म के बीच 
उस व्यक्ति ने किसीके प्रति असद्भावना को प्रश्नय नहीं दिया | सदा विकार पर 
विजय पाई और इस भाँति “भारत के और मानवता के एक विनम््न सेवक कहलछाने 
के गौरव का अधिकार पाया । 

सत्याग्रह के सिद्धान्त को ऐसी अटूट निष्ठा के साथ उन्होंने पकड़े रक्खा, यह 
योग्य ही है; क्योंकि वह स्वयं आत्म-शक्ति के अवतार हैं । अपनी सब सामाजिक और. 
राजनीतिक प्रवत्तियों के ऊपर और भीतर होकर प्रकृत भाव में सदा अध्यात्मलीन 
पुरुष ही रहे हें । अतः आधुनिक युग के लिए उनकी वाणी चुनौती की वाणी हो उठी 
है, यही उनका अगम महत्व है । इसीमें उनकी अवतारता सिद्ध है | जेल में रहकर; 
त्र॒स्त होकरं; उपेक्षा, अपमान और उपहास के शिकार वनकर भी वह मानवता की 
माप में हर पग पर ऊँचे-ही-ऊँचे चढ़ते गये । 

मनष्यों तथा अन्य जीवधारियों के प्रति उनकी मानवी सहदयता के कारण इस 
घरती पर हर देश और हर जगह उन्हें अनेक स्नेद्दी बन्धु प्राप्त हुए हैं । उनके मन में 
हिन्दू या मुसलमान, ईसाई, वौद्ध, पारसी, यहूदी या और धर्मों के छोगों के बीच कोई 
भेद-भाव नहीं है । सव उनके मित्र हैं और सत्य के अनन्त परिवार के सब अंग्र है 
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“्रौर सत्य ही ईश्वर है। मनष्य अथवा मनष्येतर, अर्थात्‌ प्राणिमान्न के प्रति अहिंसा 
री भावना उनके जीवन का नियम है । इस यूग के लिए सभ्य और परिपूर्ण मानवता 
का उन्हें नमना समझिए 
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मुक्ति और परिग्रह 


वेलियम अनेस्य हॉकिंग, अध्यापक दर्शनशास्त्र 
[ हारव्ड-युनिवरसिदी ] 
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आदमी पाता हैं कि आस-पास की अपनी स्थिति और अपने समाज-संबंधों के 
करण गोया कर्म और विचार की उसकी स्वतंत्रता पर बाधा पहुंचती है । यह समस्या 
प्रवकी समस्या हैं । और गांधीजी के जीवन में जबकि इस यूग के लिए अनेक शिक्षायें 
/ पैव इस समस्या का समाधान भी वहाँ है । 
अपनी संस्थाओं पर जब हम विचार करते हैं, तो उसका सकसे पहला असर 
शायद यह होता है कि हम उसके दोषों या त्रूटियों से अपने को सावधान करें 
“हमारी पाइचात्य जातियों में शिक्षित मनृष्य के लिए यह कठिन होजाता हैं कि वह 
“अमुक पंथ (चर्च) से अपना सम्बन्ध स्थापित करे, क्योंकि वह प्रचलित मत-पंथों में 
“उनके किसीके स्वरूप को स्वीकार नहीं कर सकता; या कि किसी राजनेतिक दल 
का सदस्य बने, क्योंकि सभी दल वेवक़्फी और स्वार्थ-भावना से कलंकित हैं । दर्शन- 
“शास्त्र के अध्ययन में एक दृढ़ प्रवृत्ति यह होती है कि मनुष्य को इन वन्धनों से अलूग 
करदे और कुट्म्ब तथा देश के बन्धनों से भी विमृक्‍्त करदे। दाशनिक को किसी 
खास पक्ष का होना ही नहीं चाहिए; उसे पक्ष-विपक्ष से परे होना चाहिए । घर्मं इस 
अनासक्ति को एक क़दम और आगे ले जाता हैं । वह सर्वात्मा से ऐवय स्थापित करता 
/है, सर्वात्मैक्य की ओर लेजाता है, भेद-बुद्धियाँ नष्ट हो जाती हैं और सिद्धान्तत: मन्‌ 
विश्वात्मा होजाता है। साथ ही, वह किसी उपयोग और अर्थ का भी नहीं रहता है । 
गांधीजी परमात्मा को सत्य के नाम से पुकारते हैं । यह सिद्धान्त विश्वव्यापी 
हैं और तमाम धामिक मतों से परे है । वह उसे राम भी कहते हैं । राजनीति में म॑ 
उनका मार्ग उस एकात्मदेव की ओर ही जाता हैं । ऐसे लोगों के साथ नी चर्चा क 
“ घरातल उन्हें चुलभ हे, जो नीति और हित में उनसे बहुत अधिक मतभेद रखते हें 
' यह होते हुए भी उनका एक पक्ष हू । लगभग यह कहा जा सकता है वि क्षपना पक्ष 
 स्वत्त: वह हैँ । वह प्रस्तुत प्रश्नों की व्याख्या करते हैं, निश्चित योजनायें बनाते है, 
: हरिजन' और दुसरे पत्रों द्वारा उन प्रश्नों के पक्ष में चर्चा चलाते हैँ | उपयोग-हीनद 
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और अर्थहीनता के इस तरह वह बिलकुल उलठे है । 

संक्षेप में, गांधीजी ने यह बतला दिया है कि संन्‍्यासी की अनासकिति राजे 
की सफलता को किंस प्रकार योग दे सकती है; और सांसारिक कत्तेव्य की स्वीह़ 
और अनेकविध समारम्भों का ग्रहण किस प्रकार अधिक-से-अधिक वैयकितिक से 
धीनता में योग दे सकता है । क्योंकि में जितने छोगों से मिला हूँ उनमें से हि 
के विषय में मझ पर ऐसा प्रभाव नहीं पड़ा कि उसने नित्य के जीवन में कर्तव्य 
को उतनी परिपूर्ण सहदयता के साथ करना चाहा हो और उसके करने में अब्नः 
आनन्द प्राप्त किया हो । 

उनके लिए तो यह एक साधारण-सी बात है, पर यही एक वस्तु स्पष्टताई 
अभाव में संसार के अधिकांश क्लेशों और अशक्तियों की जड़ बनी हुई है । हम 
खुद के अमेरिकन समाज में ऐसे आदमी भरे हुए हैं जो अपने आश्रितों और उनके प्र 
किये जानेवाले कत्त॑व्यों से भागकर स्वाधीनता-प्राप्ति का प्रयत्त कर रहे हैं, हि 
कौट्म्बिक बन्धन को स्वीकार कर चुके उसे तोड़कर स्वाधीनता के लिए आतुर ६ 
रहे हैं । अधिक कया कहें, राजनीतिक कार्यों के संघर्ष से, संगठित धर्म से, और कर 
में स्थानीय स्थापनाओं सहित अपने खुद के प्रयोग-सिद्ध अस्तित्व से भागकर स्वाधीक! 
के लिए छटपटा रहे हैं । लोक-सत्ता स्खलित हो जाती है, क्योंकि उसकी कल्पना एँ 
व्यक्तियों की सेवा से वंचित रह जाती है जो उसके भार को सबसे अच्छी तरह वह 
कर सकें | 'अपूर्ण की महिमा' हमें अब भी सीखनी है, जो विशेष या व्यक्त औः 
स्थानीय वस्तुओं को अछूग रखकर छूटना चाहता है, वह स्वयं अस्तित्व से मुर्कि 
प्राप्त कर रहा हैँ, क्योंकि अस्तित्व सविशेष हूँ । 

गाँधीजी ने हमें यह सिखलाया है कि अपनी आत्मा की महत्ता के अतिरिवः 
दूसरी कोई महत्ता नहीं है । अपने आत्तमिक प्रान्त के अन्दर जो सार्वछ्लीकिकता # 
उससे परे कोई सार्वछौकिकता नहीं है । स्वपरिग्रह से मुक्त ही सच्ची मुवित हूँ, अब 


मृक्ति नहीं । 







१६ 


गांधी की महत्ता 
पादरी जॉन हेंस होम्स 
[ दि कम्यूनिटी चर्च, न्‍्यूयार्क, अमरीका | 


कोई वीस वर्ष हुए होंगे, जब मैने अमरीका की जनता के आगे यह धोपित 
किया था कि “गांवीजी संसार में सबसे महान पुरुष हैं ।” उन दिनों मेरे देशवाती! 


पादरी जॉन हेंस होम्स ६९ 


गँधीजी के बारे में कुछ नहीं जानते थे--हमारे पाइ्चात्य संसार में उनके नाम ने तब 
[द्किल से ही प्रवेश पाया होगा। किन्तु उस समय से उनका नाम इतना अधिक प्रसिद्ध 
गैगया जितना कि किसी भी महापुरुष का हो सकता है, और अमरीकावासी इस 
गत को जानते हैं कि जब मेंने गांधीजी को सबसे महान्‌ कहा तब मेने यह ठीक ही 
हा था। गांधीजी की महत्ता इस युग में साधारणतः ऐसी किसी वस्तु के कारण नहीं 
| जिसकी कि महान्‌ प्रतिभा या पराक्रम के अन्दर गणना होती हो । न तो उनके पास 
डी-बड़ी सेनायें हैं और न उन्होंने किसी देश को ही जीता हैं। न वह कोई उच्च- 
दासीन राजनी तिज्ञ ही हैँ, जो राष्ट्रों के भाग्यविधाता कहे जा सकें। वह कोई दाश- 
नेक ऋषि भी नहीं हँ--उन्होंने न कोई बुहत्‌ ग्रन्थ लिखे हैं, न बड़े-वड़े काव्य । 

उनमें तो स्पष्ट और विशिष्ट व्यक्तित्व के वे तत्त्व ही नहीं हैं जो कि मनुष्य को 
गहयतः कम-से-कम एक प्रभाव डालनेवाला नेता बनाते हैँ । उनकी प्रतिभा तो आत्म- 
वित के क्षेत्र में सन्नचिहित है । यह उनका आत्मबल ही है जिसने उन्हें अनुपम प्रभाव 
शौर नेतृत्व के पद पर विठा दिया है, और सी वस्तुओं को प्राप्त कराया है जो इतिहास 
$ थोड़े-से बड़े-से-बड़े व्यक्तियों को छोड़कर बाक़ी सबकी पहुँच और गति से परे हैं । 

भारत को अच्त में जब स्वतन्त्रता प्राप्त हो जायगी तब उसका श्रेय. जितना 
गंधी को दिया जायगा उतना किसी दूसरे भारतीय को नहीं मिलेगा । यह भी श्रेय 
गंधी को ही मिलेगा कि उस स्वाधीनता के योग्य अपने देशवासियों को उन्होंने बना 
देया है और ऐसा उन्होंने उनकी अपनी संस्कृति का पुनरुद्धार करके, आत्मगौरव और 
भात्मसम्मान की भावना को उनके अन्दर जागृत करके, उनमें आत्मनियंत्रण का 
अनुशासन विकसित करके, अर्थात्‌ उन्हें आध्यात्मिक तथा राजनीतिक दृष्टि से मुबत 
फरके, किया है । इसके अलावा, उन्तका एक महान्‌ कार्य अस्पृश्यों के उद्धार का है-- 
3ह अकेला काम ही उनका इतना महान्‌ है जो मानव जाति के उद्धार के इतिहास में 
चरस्मरणीय रहेगा। फिर, गांधी के जीवन की श्रेष्ठ वस्तु अहिसात्मक प्रतिरोध का 
सेद्धान्त है, जिस सिद्धान्त को उन्होंने विश्व में मुवित, न्याय और शान्ति प्राप्त करने 
कफ लिए एक श्रेष्ठ आध्यात्मिक कला में परिणत कर दिया हूँ । दूसरे मनुप्यों ने जिस 
बैस्तु को एक व्यक्तिगत अनुशासन के रूप में सिखलाया हैं, गांधी ने उसे विद्व की 
पुक्ति के लिए एक सामाजिक कार्यक्रम के रूप में परिणत कर दिया हूँ । 

अतीत यूगों के तमाम महापुरुषों से गांधी महान्‌ हूँ । राष्ट्रीय नेता के रूप में 
वह अल्फेड वालेस, वाशिंगटन, को सिडस्को, रफ़ाइती की कक्षा में आता हैँ। गुलामों 
के त्ाता के रूप में वह क्लाकंसन, विल्वरफोर्स, गैमेज़न, लिकन आदि की भांति महान 
ै। स्थिरती धर्मग्रन्थों में जिसे अप्रतिरोध और इससे भी सुन्दर शब्द क्षमोष 'प्रेम 
कहा है उसकी शिक्षा देनेवाले के रूप में वह सन्‍्त फ्रांसिस, घबोरो जौर दाल्सदाय की 
तेणी में आता है । सर्व यूगों के महान्‌ घामिक पैग़म्बरों के रूप में वह छाओडे, व 
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और अथंहीनता के इस तरह वह बिलकुल उलठे हैं । 

संक्षेप में, गांधीजी ने यह बतला दिया है कि संनन्‍्यासी की अनासविति 
की सफलता को किस प्रकार योग दे सकती है; और सांसारिक कत्तंव्य की स्वीर् 
और अनेकविध समारम्भों का ग्रहण किस प्रकार अधिक-से-अधिक वैयक्तिक रस 
धीनता में योग दे सकता है । क्योंकि में जितने लोगों से मिला हूँ उनमें से हि 
के विषय में मझ पर ऐसा प्रभाव नहीं पड़ा कि उसने नित्य के जीवन में कर्तवन 
को उतनी परिपूर्ण सहृदयता के साथ करना चाहा हो और उसके करने में अतः 
आनन्द प्राप्त किया हो । 

उनके लिए तो यह एक साधारण-सी बात है, पर यही एक वस्तु स्पप्टता! 
अभाव में संसार के अधिकांश क्लेशों और अशक्तियों की जड़ बनी हुई है । हम 
ख़ुद के अमेरिकन समाज में ऐसे आदमी भरे हुए हैं जो अपने आश्रितों और उसके प्र 
किये जानेवाले कत्त॑व्यों से भागकर स्वाघीनता-प्राप्ति का प्रयत्त कर रहे है, #िं 
कौटुम्बिक बन्धन को स्वीकार कर चुके उसे तोड़कर स्वाधीनता के लिए आातुर ई 
रहे हैं । अधिक क्या कहें, राजनीतिक कार्यों के संघर्ष से, संगठित धर्म से, और कई 
में स्थानीय स्थापनाओं सहित अपने खुद के प्रयोग-सिद्ध अस्तित्व से भागकर स्वाधीक| 
के लिए छटपटा रहे है । लोक-सत्ता स्खलित हो जाती है, क्योंकि उसकी कल्पना ऐे 
व्यक्तियों की सेवा से वंचित रह जाती है जो उसके भार को सबसे अच्छी तरह वहीं 
कर सके । 'अपूर्ण की महिमा” हमें अब॑ भी सीखनी है, जो विशेष या व्यक्त औः 
स्थानीय वस्तुओं को अछूग रखकर छूटना चाहता है, वह स्वयं अस्तित्व से मु 


प्राप्त कर रहा हूँ, क्योंकि अस्तित्व सविशेष हैँ । 
गाँधीजी ने हमें यह सिखलाया है कि अपनी आत्मा की महत्ता के अतिरिकी 


दूसरी कोई महत्ता नहीं है। अपने आत्तमिक श्रान्त के अन्दर जो सार्वक्रोकिकता 
उससे परे कोई सार्वलौकिकता नहीं है । स्वपरिग्रह से मुक्ति ही सच्ची मुक्ति हैं, अल! 


मुक्ति नहीं । 


१६ 


गांधी की महत्ता 
पादरी जांन हेंस होम्स 
[ दि कम्यूनिटी चर्च, न्यूयार्क, अमरीका ] 


कोई बीस वर्ष हुए होंगे, जब मेने अमरीका की जनता के आगे यह घोषित 
किया था कि “गांवीजी संसार में सबसे महान पृरुप हें ।/ उन दिनों मेरे देशबाती 


पादरी जॉन हेंस होम्स ६९ 


[धीजी के बारे में कुछ नहीं जानते थे--हमारे पाइचात्य संसार में उनके नाम ने तब 
-#श्किल से ही प्रवेश पाया होगा। किन्तु उस समय से उत्का नाम इतना अधिक प्रसिद्ध 
.ओगया जितना कि किसी भी महापुरुष का हो सकता हैँ, और अमरीकावासी इस 
>ल्ात को जानते हैं कि जब मेंने गांधीजी को सबसे महानृ्‌ कहा तब मेने यह ठीक ही 

हा था | गांधीजी की महत्ता इस युग में साधारणत: ऐसी किसी वस्तु के कारण नहीं 

जिसकी कि महान प्रतिभा या पराक्रम के अन्दर गणना होती हो । न तो उनके पास 
डड़ी-बड़ी सेनाये हैं और न उन्होंने किसी देश को ही जीता है । त॒ वह कोई उच्च- 
दासीन राजनी तिज्ञ ही है, जो राष्ट्रों के भाग्यविधाता कहे जा सकें। वह कोई दाश- 
नेक ऋषि भी नहीं हँ---उन्होंने न कोई बृहतव्‌ ग्रन्थ लिखे हैं, न बड़े-बड़े काव्य । 
, उनमें तो स्पष्ट और विशिष्ट व्यक्तित्व के वे तत्त्व ही नहीं हैं जो कि मनृष्य को 
ब्राहयतः कम-से-कम एक प्रभाव डालनेवाला नेता बनाते हैं । उनकी प्रतिभा तो आत्म- 
.:क्‍ित के क्षेत्र में सन्नचिहित है । यह उनका आत्मबल ही है जिसने उन्हें अनुपम प्रभाव 
और नेतृत्व के पद पर विठा दिया है, और सी वस्तुओं को प्राप्त कराया हैं जो इतिहास 
के थोड़े-से बड़े-से-बड़े व्यक्तियों को छोड़कर बाक़ी सबकी पहुँच और गति से परे हैं । 
भारत को अच्त में जब स्वतन्त्रता प्राप्त हो जायगी तव उसका श्रेय. जितना 
आधी को दिया जायगा उतना किसी दूसरे भारतीय को नहीं मिलेगा । यह भी श्रेय 
गांधी को ही मिलेगा कि उस स्वाधीनता के योग्य अपने देशवासियों को उन्होंने बना 
दिया है और ऐसा उन्होंने उनकी अपनी संस्कृति का पुनरुद्धार करके, आत्मगौरव और 
» आत्मसम्मान की भावना को उनके अन्दर जागृत करके, उनमें आत्मनियंत्रण का 
अनुशासन विकसित करके, अर्थात्‌ उन्हें आध्यात्मिक तथा राजनीतिक दृष्टि से मकत 
के किया है । इसके अलावा, उनका एक महान्‌ कार्य अस्पृश्यों के उद्धार का हैं-- 
«हें अकेला काम ही उनका इतना महान्‌ हैं जो मानव जाति के उद्धार के इतिहास में 
चिरस्मरणीय रहेगा। फिर, गांधी के जीवन की श्रेष्ठ वस्तु अहिसात्मक प्रतिरोध का 
सिद्धान्त है, जिस सिद्धान्त को उन्होंने विश्व में मुवित, न्‍्याय और शान्ति प्राप्त करने 
के लिए एक श्रेष्ठ आध्यात्मिक कला में परिणत कर दिया है। दूसरे मनप्यों ने जिस 
वस्तु को एक व्यक्तिगत अनुशासन के रूप में सिखलाया हैं, गांधी ने उसे विद्व की 
मुक्ति के लिए एक सामाजिक कार्यक्रम के रूप में परिणत कर दिया हूँ । 
अतीत युगों के तमाम महापुरुषों से गांधी महान्‌ हूँ । राष्ट्रीय नेता के रूप में 
वह अल्फ्रेड वालेस, वाशिगटन, को सिडस्को, रूफ़ाइती की कल्षा में आता हैँ। सुलामों 
के न्राता के रूप में वह कलाकंसन, विल्वरफोर्स, गमेज़न, 'लकन आदि यी भांति महान 
हैं। स्थिस्ती धर्मग्रन्थों में जिसे अप्रतिरोध और इससे भी सुन्दर शब्द क्षमों 'प्रेस 


० 


» हैं। हैं उसको शिक्षा देनेवाले के रूप में वह सन्त फ्रांसिस, धोरों कौर दाल्सदाय की 


द्शा५ 


' श्रेणी में आता हूँ । सर्वे यूगों के महान्‌ घाभिक पैग्नग्वरों के रूप में बह छाभोजे, बंद, 
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ज़रभुइत और ईसा का समकक्ष माना जा सकता है । सर्वश्रेष्ठ रूप में वह मानव 

जिसके विषय में मेंने 'री-थिकिंग रिलीजन' नामक अपनी हाल की ' पुस्तक 

लिखा है : 

“वह वितम्न है, सौम्य है और निर्दोष है। उसकी विनोदशीलता बढ 
हैं, उसकी सादगी मोहक है । उसकी संकल्प-शक्ति को कोई दबा नहीं सकता, उत 
साहस मानो लोहा है, फिर भी उसके तौर-तरीक़े शान्त और मृदु होते हें। उमर 
सच्चाई पारदर्शक स्फटिक मणि के समान है, सत्य के प्रति उसकी निष्ठा अनृपम 
खोने के लिए कुछ न होने के कारण उसकी स्थिति ऐसी है कि उसपर आक्रमण १ 
किया जा सकता । हरेक वस्तु का खुद जिसने उत्स्ग कर दिया है वह दूसरों से कि 
भी वस्तु को त्यागने के लिए कह सकता है। उसके जीवन से सांसारिक विच्रा 
सांसारिक महत्वाकांक्षायें और चिन्तायें कभी की विल॒प्त हो चुकी हैं । उसमें तो 
और प्रेम ही सार्वत्रिक स्थान पाये हुए हैँ | गांधी कहता है, “मेरा धर्म-सिद्धान्त ईई 
की सेवा है और इसलिए मानव-जाति की सेवा है**'और सेवा का अर्थ है शुद्ध प्रेम 


; १७ ; 
दक्षिण अफ्रीका से श्रद्धांजलि 


आर. एफ. अल्को ड होनले, एम. ए., डी. लिए 
[ विटवाटरखेंड युनिवरसिटी, जोहन्सबर्ग, दक्षिण अफ्रोका ] 


गांधीजी की भावना और उनके आदर्शों के प्रति जहां संसारभर से श्रद्धांजा 
अपित हों, वहाँ कम-से-कम एक तो दक्षिण अफ्रीका के श्वेतांग की ओर से भी हो' 
उचित ही है । 

कारण कि पहले-पहल सन्‌ १८९३ में दक्षिण अफ्रीका में ही गाँधीजी ने भारतीः 
का नेतृत्व किया । रोज़ युनिवर्सिटी जाते-आते रास्ते में पड़नेवाला जोहन्सवर्ग « 
* यह 'क़िला' ही उनके और उनके साथियों का पहला कारागार बना | ट्रान्सवाल्ू 5 
स्वायत्त शासन के अधिकार मिल जाने पर उपनिवेद्य-मंत्री के पद पर नियुक्त जनर 
स्मदस से ही उन्होंने दक्षिण अफ्रीका के प्रवासी भारतीयों के भविष्य के सम्बन्ध 
समझौते की बातचीत चलाई। निष्क्रिय प्रतिरोध की मृब्िति को पहले-पहल बरत 
और उसके परीक्षण का पहला अवसर भी उनको यहाँ ही मिला, जब कि उन्हों 
बर्णमेद के आवार पर बनाये कानूनों के खिछाफ़ उठाये गये भारतीयों के आन्दील 
में उसका प्रयोग किया। दक्षिण अफ्रीका के बहुत-से भारतीयों के घरों औ 
सब सार्वजनिक इमारतों में 'महात्मा' का चित्र अपना एक खास आदर का हथा 
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रखता हैं। दक्षिण अफ्रीका में आज भी वे स्त्री-पुरुष--श्वेतांग और भारतीय दोनों--- 
जीवित हैं, जिन्होंने उस संघर्ष में गाँधीजी का साथ दिया था और कष्ट सहन किये 
थे । उनका एक पुत्र वहीं रहकर इंडियन ओपिनियन” नामक पत्र का सम्पादन करता 
“है । इस पत्र की स्थापना गाँधीजी ने ही की थी, और यह अब भी नेटाल की 'फिनिक्स' 
: बस्ती से प्रकाशित होता हैं। यह बस्ती भारतीयों की उन्नति के सम्बन्ध में गाँधीजी 
। की कुछ आशाओं की पूर्ति के उद्देश्य से बसाई गई थी । आध्यात्मिक और राजनीतिक 
स्तेतृत्व के अपने स्वाभाविक गुणों क। अपनी जन्मभूमि और उसके निवासियों पर प्रयोग 
आरम्भ करने से पहले गांधीजी ने, निश्चय ही, दक्षिण अफ्रीका के इतिहास में एक 
१ऐसा स्थान बना लिया था जिसे कभी भी भूलाया नहीं जा सकता । 
मेने गाँधीजी के एक इ्वेतांग मित्र और समर्थक जोहन्सवर्ग के ईसाई पादरी 
$रेबरेन्ड जोसेफ़ जे० डोक द्वारा लिखित उनका जीवन-च रित्र (0, ए्‌. ठशातओं : 8॥ 
गाता एबप्०: 49 $0एफक ८४) पढ़कर यह जानने की कोशिश की कि अपने 
[देश-वासियों पर उनके नियंत्रण और बहुत-से शवेतांग विरोधियों पर भी उनके गहरे 
प्रभाव का रहस्य क्या है । मुझे नीचे लिखी वातें विशेष जान पड़ी । 
पहली वस्तु उनकी मानसिक शक्ति है । इस इच्छा-शक्ति द्वारा ही वे अहिसा 
के प्रति अपनी श्रद्धा को ऐसे उत्तेजना के वातावरण में भी अमल में लाते रहे हैं, जब 
कि और आदमी लड़ने के लिए तैयार हो जाते और हिसा के मुक़ाबिले में हिसा का 
ही प्रयोग करते । अपनी जाति की उच्चता प्रदर्शित करने और इस “कुली' को शांति 
का सबक़ पढ़ाने का यही तरीक़ा समझनेवाले रवेतांगों ने उन्हें कितनी ही वार ठोकरें 
मारीं, घूंसे मारे और गालियाँ भी दीं; लेकिन उन्होंने कभी वल प्रयोग से बदला नहों 
 लिया। प्रेसिडेन्ट ऋुगर के घर के सामने की पटरी पर ठोकर मारनेवाले कुली पर मृक़दमा 
) चछाने से उन्होंने इन्कार कर दिया । और जब उनके अपने देश-वासियों में से उनके 
_ विरोधियों ने ही उनपर इतना बर्वर हमला किया कि वे लहूलुहान और असहाय हो 
४ गये, तब भी उन्होंने पुलिस से यह प्राथंवा की कि वह उनके हमलावरों को सज़ा न 
६ दें। गाँधीजी ने कहा--““अपनी दृष्टि से वे ठीक कर रहे थे, और उनपर मुक़दमा 
/ चलाने की मेरी तनिक भी इच्छा नहीं है । स्पष्ट ही दूसरों पर उनके नियंत्रण की 
/ पहली कुंजी उनका आत्म-नियंत्रण ही हूँ । 
दूसरी बात यह है कि गाँधीजी दक्षिण जफ्रीका के प्रवासी भारतीयों को दक्षिण- 
: अफ्रीका में उन्हें अस्पृश्य बनानेवाले क़ानून के विरुद्ध उकसाने और उसके विरोध के 
! लिए उन्हें संगठित करते हुए केवछ अधिकार मांगिकर ही संनुप्ट नहीं थे; भारतीयों में 
' आत्मसम्मान की भावना पैदा करने की मोर उनका अधिक ध्यान था। उन्होंने देगा 
' कि ये भारतीय निरुत्साह और उदासीन हूं, अपने कप्टों का *: 


खसतेफ उऊया उरी सपने 
पे वराघ तक नहा बररत 
गांधीजी ने उन्हें उनकी मर्दानगी दा स्मरण दिछाया और 2 ये हजितरार 
पाधाजा ने उन्हे उनके मंदाननां दंत स्मरण पदलाया झार मदानगा का हा बुसाया 
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से अपने साथ मनृष्यता का व्यवहार करने . की माँग का नैतिक आधार वताया। 
रेवरेण्ड डोक के शब्दों में, भारतीयों के भविष्य के सम्बन्ध में उनकी कल्पना यह थी 
“दक्षिण अफ्रीका की भारतीय जाति, जिसके हित और आदर्श एकसमान हों, मे 
शिक्षित हो, नैतिक हो, विरासत में मिली अपनी प्राचीन संस्कृति की पात्र हो, गहरे 
भारतीय रहते हुए भी उसका व्यवहार ऐसा हो कि दक्षिण अफ्रीका अपने इन पूर्वी 
निवासियों पर अभिमान कर सके, और इन्हें वे अधिकार दे जो हरेक ब्रिटिश प्रगा 
जन को मिलने चाहिएँ ।” 

फिर गाँधीजी यह भली भाँति जानते थे कि नेतृत्व के साथ विनय का मेल कै 
होता है । अपेक्षाकृत अधिक धनी भारतीयों के सामने उन्होंने लोक-भावना का आदर्श पे 
किया; उन्हें जो कुछ मिलता था वह उसे खशी-खुशी भारतीयों के हित में खर्च कर दिये 
करते थे । ग़रीबों में वे ग़रीब की भाँति रहते थे। अपनी रियासत के प्रधानमत्त्री # 
पुत्र, पद, प्रतिष्ठा, अधिकार, और सुशिक्षा में पले परिवार के लड़के, इंग्लेंडरई 
बैरिस्टर बनकर आये, शिक्षित यूरोपियनों के साथ बराबरी का अधिकार रखनेवाहे 
होकर भी उन्होंने अपने लिए कोई विशेष रियासतें कभी नहीं चाहीं; दूसरे भारतीयों ईं 
साथ होनेवाले वर्ताव को ही पसन्द किया। क़ानून के अनुसार हरेक हिन्दुस्तानी की 
लाज़िमी था कि वह अपनी पहचान के लिए खास रजिस्टर में अपना अंगूठा छगाये। 
वह इससे बरी किये जा सकते थे, लेकिन अपने भाइयों के सामने उदाहरण रखने 
लिए उन्होंने सबसे पहले इसका पालन करना उचित समझा । 

चौथी बात, हिन्दुस्तानियों को अधिकार मिलने का आन्दोलन करते हुए भी 
उन्होंने इस वात पर हमेशा जोर दिया कि जो नागरिक अधिकारों का पात्र होने का 
दावा करते हैं उन्हें चाहिए कि वे अपने इस दावे को सिद्ध करने के लिए, आवश्यकता 
पड़ने पर, किसी प्रकार की माँग न होते हुए भी स्वेच्छा से अपना पार्ट अदा करें। 
यही कारण था कि उन्होंने वोअर-युद्ध के समय नेटाल की लड़ाई में स्ट्रेचर उठाते 
के लिए हिंदुस्तानियों की एक सैनिक टुकड़ी बनाने की इच्छा प्रगट की । प्रस्ताव पहले 
नामंजर हआ, लेकिन पीछे मान लिया गया और हिन्दुरतानियों ने अमूल्य सेवायें कीं | 
जनरल रोवर्टस का पुत्र सख्त घायल हुआ | उसे हिन्दुस्तानियों ने ही सात मीछ परे 
शीवेली के अस्पताल में पहँचाया । १९०६ के जुलू-युद्ध में यही सेवा हिन्दुस्तानियों ने 
फिर की । और सन्‌ १९०४ में जोहन्सवर्ग में महामारी फैछजाने के अवसर पर अगर 
गांधीजी उद्यम न करते तो जितनी प्राणहानि हुई उससे कहीं अधिक होती ! 

जातीय संघर्ष के उस वातावरण में “निष्क्रिय प्रतिरोध के अस्त्र का प्रयोग करने- 
वाले इस पुरुष के ये गुण और ये भावनायें थीं । उनके ही अपने शब्दों में, उसने भार 
तीय विवेक-बद्धि की समझ में न आनेवाले क़ानन को मानने से इन्कार कर दिया, 
छेकिन एक क़ानून-पावन्द प्रजाजन की भांति कानून द्वारा दिये गये दण्ड को मुगत 
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पह जानते थे और कहते थे कि 'निष्क्रय प्रतिरोध! से उनका आदर्श आधा ही स्पष्ट 
ज्योता है। “उससे मेरा सारा उद्देश्य व्यक्त नहीं होता । रीति तो उससे प्रगट होती है, 
प्रभर जिस 'प्रयोग' का यह केवल एक अंशमात्र है, उसकी ओर कोई निर्देश प्राप्त नहीं 
पगेता । सच्ची खूबी, और वही मेरा उद्देश्य, तो यह है कि बुराई के बदले भलाई की 
रेताय । इस भावना के अनुसार ही उनका यह दावा था कि अपने शत्रुओं से प्रेम 
फ़ररना तथा अपने हेषी और पीड़कों की भी भलाई करने की ईसा की आज्ञा हिन्दुस्तानी 
(रदर्शी विचारकों और धर्मप्रचारकों के वचनों के सर्वंथा अनुकूल ही है । 
हु. में यहाँ 'निष्क्रय प्रतिरोध' के 'अस्त्र' के सम्बन्ध में कुछ अपने विचार प्रगट 
एर्रदूँ। यह तो साफ़ है कि यह एक स्थायी सिद्धान्त बन गया है । लोगों ने इसे कई प्रकार 
को प्रयकत किया है और करेंगे । व्यक्ति (जेसे कि युद्ध के समय इसके नेतिक विरोधी ) 
#मविति के रूप में इसका प्रयोग कर सकते हैं । राजनीतिक और सैनिक दृष्टि से अस- 
रथ समूह इसको एकमात्र सम्भव साधन समझकर इसपर निर्भर रह सकते है । 
हतिक शस्त्र के रूप में ( शारीरिक शस्त्र के रूप में नहीं ), यह राजनीतिक युद्ध के 
#रातलरू को ऊँचा उठा देता है । इसके प्रयोग करनेवाले योद्धा स्वेच्छा से दुःख और 
हपमान सहते हैं और उन्हें आत्मनिग्रह और इच्छा-शक्ति असाधारण पैमाने तक 
हैढ़ानी पड़ती है। इसकी सफलता का प्रकार यही होता हैं कि जिनके विरुद्ध इसका 
योग किया जाता है उनकी विवेक-बुद्धि पर इसका असर पड़ता है । सच्चाई उनमें ही 
है', यह विश्वास उनका जाता रहता है। शारीरिक शवित व्यर्थ हो जाती है, तथा दुःख 
देने में अपना हिस्सा अनभव करने से उत्पन्न पाप की एक प्रकार की भावना उनके 
“इरादे को ढीला कर देती है । विवेक-ब॒द्धि की न माननेवाले विरोधियों पर भी इस 
/शस्त्र का कोई सफर अ्रभाव हो सकता है, इसमें मुझे सन्देह है। जैसा कि समाचारपत्रों 
दे प्रकाशित हुआ है, गांधीजी ने जमेनी के यहुदियों को “निष्किय प्रतिरोध' से अपनी 
2रक्षा करने की सलाह दी है । यदि सलाह पर अमल किया जाय, तो शावद बही पता 
हेलगेगा कि नाज़ी बवंडर सेनाओं और उसके नेताओं की विवेक-बुद्धि पर ऐसे नेतिक 
| देवाव का कोई अत्तर नहीं होता । 
( और भी । निष्क्रय प्रतिरोध एक नतिक अस्त्र हैं। समूहरूप से छोगों के छिए 
प्राय: सम्भव नहीं होगा कि वे निःस्वार्थ भाव के उस क्षेत्र तक पहुँच सके, जवबा 
/ वहाँ पहुंचकर स्थिर रह सकें, जिस क्षेत्र पर पहुंचने से मनप्य की स्वभावजन्य 
कलहेच्छा, क्रोध, बदले में बराई करने की प्रव॒ृत्तियाँ, घर्य, क्षमा और प्रेम में बदस्द 
: जाती हैं । इस 'रीति' को उस 'प्रयोग' से जुदा करके, जिसका कि यह केदल एक अंश- 
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: मात्र है, बरता ही नहीं जा सकता । अर्थात्‌, अपने झन्रुओं के फ्रति प्रेम और दरा 


हक 


५ बदले में माई करने की भावना के दगैर इसका प्रयोग हो नहीं सझना । 
मिलकर काम करने के लए चता चाहिए हा स्ट्ि मनध्य-समा को एलसा 
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ऊचा उठाने के लिए नेता की और भी अधिक आवश्यकता है । और वह नेता 
तथा नैतिक दृढ़ता की साक्षात्‌ मूरति ही होना चाहिए, ताकि बढ़े-चढ़े प्रचार-साफ 
या बवंडर-सेनाओं की बन्दूकों की सहायता के बिना भी वह अपने अनृयाभियों 
अपने आचरण और उपदेश के बल से ही साहसी और दढ़निश्चयी बना सके। एँ 
नेता बिरले ही होते हैं। जीवनभर में एक बार भी गाँधी पैदा नहीं हुआ करता। 
दक्षिण अफ्रीका के खवेतांग उन दिनों गांधीजी की आलोचना इसलिए करे 
कि उनको डर था कि हिन्दुस्तानियों के निष्क्रय प्रतिरोध की नक़॒लछ यहाँ के मा 
निवासी भी करेंगे । दक्षिण अफ्रीका को इवेतांगों का देश' बनाने के लिए १ 
आवि-निवासियों को क़ानून और चलन दोनों से हिन्दुस्तानियों की स्थिति से 
नीचे रकखा जाता था और रक्‍खा जाता है । गांधीजी उत्तर देते थे कि विद्रोह, हि 
और खनखराबी से तो न॑तिक अस्त्र बेहतर ही है, इसका प्रयोग ही न्याययकक्‍त प्रयोग 
का सूचक है। इसलिए यदि आदि-निवासियों का ध्येय न्याययुक्त है और विर्णि 
प्रतिरोध के तरीके का प्रयोग करने के लिए सभ्यता की उचित मात्रातक वे पहुँचे; 
हैं, तो वे वस्तुतः 'मत' देने के अधिकारी हैं और दक्षिण अफ्रिका के अनेक जातीय तारे 
बाने में उन्हें अपना स्थान नियत करने के लिए आवाज़ उठाने का पुरा अधिकार हैं! 
ये तीस सार पहले की वातें हैँ । दक्षिण अफ्रीका के हिन्दुस्तानी आज # 
गांधीजी के नेतृत्व को याद करते हैं, पर जब्से वह हिन्दुस्तान छौटे, आजतक उन्हों 
निष्क्रय प्रतिरोध के अस्त्र का प्रयोग नहीं किया । और आदि-निवासी, अनेक वाधा# 
की मौजूदगी में भी पर्याप्त आगे बढ़ गये हैं । लेकिन कोई निरचयपूर्वक यह नहीं क 
सकता कि वे इस अस्त्र का प्रयोग कभी करने के लिए तेयार होंगे भी तो कवतक |: 
निरस्त्र हैं, परस्पर मतभेद हूँ, और असहाय हैं, इसलिए अन्त में यही अस्त्र उनका एंव 
मात्र सहारा है । परन्तु आदिनिवासी गांधी का दिन अभी नहीं निकला | इसके निकलः 
की कभी जरूरत भी न हों, परन्तु दक्षिण अफ्रीका के अल्पसंख्यक गोरे सदा इर्स 
कोशिश में रहते हैँ कि यहाँके राजनीतिक, सामाजिक भीर आर्थिक क्षेत्र की उन्नीः 
में किसी गैर की पहुँच हो ही न सके ।इन कोशिशों का सम्भव परिणाम यही होगा # 
यहाँ की सव गर-यूरो पियन जातियाँ इनके विरुद्ध संगठित हो जायेंगी | उस अचस्थ 
में हो सकता है कि हिन्दुस्तानियों में से कोई ग्रांघीजी के पद-चिन्हों पर चलता हुआ, 
ग़र-यरोपियनों के निष्क्रय प्रतिरोव के मो्च का नेतृत्व करें | 


3३ आप 
गांधीजी दक्षिण अफ्रीका में 


ओऑनरेबल ज्ञान एच. हाफमेयर, एम. ए. 
[ चांसकर, विटवाटरज्रेंड युनिवरसिदी ] 


प्रसिद्ध मिशनरी मृत्सद्दी डा० जोहन आर० मॉट इस बार ताम्वरम्‌-कास्फ्रेन्स-के 
हुए हिन्दुस्तान गये । सेगांव गये तो उन्होंने महात्मा गांधी से भेंट की । वहाँ उन्होंने 
ऐ प्रश्न गांधीजी से पूछे उनमें से एक यह था---“आपके जीवन के वे अनुभव क्‍या हैं 
जअनका सबसे विधायक प्रभाव हुआ ? ” इसके उत्तर में यहाँ महात्माजी के उत्तर को 
उद्धृत कर देना ठीक होगा । 

“जीवन में ऐसी अनेक घटनायें हुई हें । लेकिन इस समय मुझे एक घटना खास- 
पर पर याद आती है, जिसने कि मेरे जीवन का प्रवाह ही वदरू दिया। दक्षिण 
फ्रीका पहुँचने के सात दिन बाद ही वह घटना घटी | में वहाँ निरे जीविकोपार्जन 
पैर स्वार्थ-साधन का उद्देश्य लेकर गया था। में अभी लड़का ही था और कुछ धन 
माना चाहता था । मेरे आसामी ने अचानक मुझे प्रीटोरिया से डरवन जाने के लिए 
हा । यह यात्रा सुगम नहीं थी । चाल्सेटाउन तक रेल का रास्ता था और जोहन्सवर्ग 
'क बग्घी से जाना पड़ता था । रेलगाड़ी का मेने पहले दर्ज का टिकट लिया, पर 
वरस्तर का टिकट मेरे पास नहीं था। मेरित्सवर्ग स्टेशन पर जब विस्तर दिये गये, 
) गाड़े ने मुझे बाहर निकाल दिया और माल के डब्वे में जा बैठने के लिए कहा में 
हीं गया और गाड़ी मुझे सर्दी में काँपता छोड़कर चल दी। यहाँ वह विधायक 
नुभव आता है। मुझे जावतक का डर था | में अँवेरे वेटिगरूम में घुसा । कमरे में 
के गोरा था। मुझे उससे डर लगा । में सोचने ऊूगा कि क्या कहूँ ? में हिन्दुरतान 
ग़ैट आऊँ या परमात्मा के भरोसे आगे वढ़ूं और जो मेरे भाग्य में ददा है, उसको 
पहन करूँ ! मेने फैसछा किया कि यहीं रहँगा और सहन करूँगा । जीवन में मेरी 
पिरक्रिय अहिसा का आरम्भ उसी दिन से होता है ।* 


डर 
एंधीजी के जीवन में दक्षिण अफ्रीका के महत्त्व पर इससे प्रकाथ पढ़ता हूँ । क्योंकि 
स्‍क्षिण अफ्रीका में ही सत्याग्रह के सिद्धान्त की कल्पना उठी औौर यहीं 'हिसा-रहित 
परततिरोध' का जस्त्र गढ़ा गया । प्रायः घदनायें एक दूसरे का बदला चुराती हे । हिन्द 


शत टिका हक, 


प्तान जे यरयापि स्वेच्छा से नहीं, दक्षिण अफ्रीवग की झूद झपछिया पापमिसः 
पवन न, यद्याप स्वच्छा स चहा, दाक्षय अफ्राद दा सदघस अआपधपधमका प।टन 
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पैदा की और दक्षिण अफ्रीका ने, वह भी स्वेच्छा से नहीं, हिन्दुस्तान को सत्मागह र 
विचार दिया । 

दक्षिण अफ्रीका में हिन्दुस्तानी इसलिए आये कि गोरों के हित में उनका बार 
आवश्यक समझा गया। नेटाल के किनारे की भूमि से लाभ उठाना प्रतिज्ञावद्ध मजे 
के बिना असम्भव जान पड़ा। इसलिए हिन्दुस्तानी आये और उन्होंने नेटाल को हए 
भरा बनाया । फिर और भारतीय भी आते रहे । स्वतन्त्र प्रवासी भी आये और ऐि 
मिटिया (प्रतिज्ञाबद्ध) लोग भी । उनसे देश की खुशहाली बढ़ी । लेकिन समय भा 


रख्ः जा 
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और यूरोपियनों को ख़तरा पैदा होगया कि हमारे एकाधिकार के किसी-किसी क्षेत्र | 


अपने रहन-सहन के न्यूनतर मान से हिन्दुस्तानी हमें मात कर देंगे। वर्ण-विद्देपःे 


लिए इतना ही पर्याप्त था । हिन्दुस्तानियों को लार्ड मिलनर के शब्दों में, “स्वागत |, 
अनिच्छुक जाति पर अपने आपको वलात लादनेवाले विदेशी” कहा जाने लगा। ||. 


पक्षपात ही मेरित्सबर्ग स्टेशन पर युवक गांधी के हृदय पर अंकित हो गया और इस 
फल हुआ सत्याग्रह का जन्म । 
दक्षिण अफ्रीका में महात्माजी ने जो काम किया उसका वर्णन करने की आवश्यकता 
नहीं है । यह लम्बा संघर्ष था । इसमें उनके प्रतिद्वन्द्ी जनरल जे० सी० स्मद्स भे 
आज संसार के प्रसिद्ध पुरुषों में से हैं । दोनों में बहुत-सी समावतायें थीं। कुछ माह 
पहले में एक उच्च सरकारी अफसर के साथ जोहन्सबर्ग के बाहर हिन्दुस्तानी औए 
देसी बच्चों के लिए बनी रिफार्मेटरी देखने गया--यह पहले जेल ही थी । मेरे ल्‍ 
ने मझे वह कोठरी बताई जिसमें तीस साल पहले गांधीजी को रखा गया था और 
बताया कि वह एक जूनियर मजिस्ट्रेट की हैसियत से उन्हें दर्शनशास्त्र की पुस्तक दे 
आये थे । ये पुस्तकें उनके अफ़सर जनरल स्मट्स ने उपहारस्वरूप भेजी थीं। बड़ी 
प्रसन्नता .की वात है कि अन्त में इन दोनों महापुरुषों के पारस्परिक सम्मान और 
मित्रता के भावों की विजय हुई और आज भी वह मेल बना हुआ हूँ । 
दक्षिण अफ्रीका में गांधीजी को क्या मिला ? वे स्मट्स को उनका मुख्य उद्देदय 
पूरा करने से नहीं रोक सके--यह उद्देश्य दक्षिण अफ्रीका में हिन्दुस्तानियों के प्रवास 
को रोकना था । लेकिन गांवीजी इस वात में सफल हुए कि प्रवास के क़ानून. में हिल्दु 
स्तानियों का खासतौर पर जो अपमान होता था, उससे वे बच गये और वहाँ पहले मे 
से हुए हिन्दुस्तानियों की छोटी-छोटी शिकायतें भी दर हो गई | दक्षिण अफ्रीका से 
लौटते समय उनकी यह जो आशा थी कि स्मट्स के साथ हुए उनके समझीते का परि- 
णाम एशिया निवासियों के विरुद्ध होनेवाल्े वर्ण-पक्षपात का नाश होगा, इसमें वे 
जरूर निराश हुए हैं। दक्षिण अफ्रीका में यह पक्षयात आज भी वैसा ही मजबूत ई 
और इसके कई रूप तो दक्षिण अफ्रीका का नाम ही बदनाम करते हैं । 
फिर भी दक्षिण अफ्रीका के हिन्दुस्तानियों पर गांवीजी के नेतृत्व की अमिद 


लारेन्स हाउसमेन ७७ 


“जाप है। गांधीजी ने ही उन्हें इस योग्य बनाया कि वे निम्न जाति में पैदा होने से 
. डगी हुई अयोग्यतायें दूर कर सके और उन्हें जातीय अभिमान का ज्ञान हुआ जो 
“मअमिट रहेगा। दक्षिण अफ्रीका के हिन्दुस्तानी पृथक्करण के कलुंक का विरोध करने 
के लिए उसी दढ़ता से तैयार हैं जिस दृढ़ता से कि वे गांधीजी के झंडे के नीचे 
अपमानजनक क़ाननों के विरुद्ध लड़े थे। लेकिन सबसे अधिक महत्व की बात तो यह 
४ड कि जिन दिनों गांधीजी ते क़ानन तोड़ा, अँगठा लगाये बिना प्रान्तीय सीमायें पार 
कीं, जेल गये और आये, उन दिनों वे वस्तुतः आत्मनिग्रह का पाठ पढ़ रहे थे और 
ईिइसकी शक्ति तथा शस्त्र के रूप में इसकी साधकता की परीक्षा कर रहे थे । 
पा इसलिए यह कहा जा सकता है कि दक्षिण अफ्रीका ने उस महापुरुष के विकास 
मं महत्वपूर्ण भाग लिया है, जो केवछ भारत का महात्मा ही नहीं, बल्कि संसार के 
शपहान्‌ आध्यात्मिक नेताओं में से एक होनेवाला था । 
॥# हूं, वहाँ के ब्वेत शासक उस विशिष्ट परिस्थिति को सन्‍्तोष के साथ कठिनाई 
पे ही स्मरण करेंगे जो उस महान आत्मा के परिवर्तन में कारणीभत हुई । 


हि 
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गांधो और शांतिवाद का भविष्य 


डे 
लारेन्ल हाडसमेन 
[ स्ट्रीठ, सोमरसेट, इंग्लेण्ड ] 


3 इन ऑ>णजओ - चआ 


सफल शान्तिवाद के जीवित आविष्कारकों में महात्मा गांधी का आसन सबसे 
“ऊँचा है । उन्होंने यह दिखला दिया है कि व्यावहारिक शान्तिवाद संसार की राजनीति ' 
में कुन्द हथियार नहीं है । वल और दवाव द्वारा शासन करने के हथियार से भी यह 
हथियार अधिक मज़बत साबित हुआ है। दक्षिण अफ्रीका में यह पूरा सफल रहा। 
#हिन्दस्तान में इसे पर्याप्त सफलता मिली और अगर इसके प्रयोग करनेवार्में की संख्या 
$और अधिक होती और वह प्रयोग एकसमान हिंसा-रहित होता, तो महात्मा के इस 
शांतिमय अस्त्र की अवश्य विजय होती । न 
धव्यावहा रिक राजनी ति' के नाम से प्रसिद्ध क्षेत्र में घान्तिवाद की घर्ित के. उस 
सफल प्रयोग की क्ीमत क॒ती नहीं जा सकती और स्वाचीनता की कोशिश करनेयादे 
: राप्ट्रों और जातियों के लिए तो वह प्रकाश्-स्तम्भ ही 
| अहिंसा की सफलता इसलिए और भी अधिक महत्वपूर्ण माननी आहिए कि ' 
आजतक मनृष्यजाति प्रायः जिन हथियारों का प्रयोग द-रती भाई हे उनसे यहे सर्वया ... 
' निराला है और अन्याय को दूर करने के लिए हिंसा को ही साधन मानने की सदा तर १ 


ब्क्ता 
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चली आई परिपाटी के स्वेथा विपरीत हैँ। इस प्रचलित परिपाटी के वावजद ऐसी के 
अग्नि-परीक्षा में से गुजरने के लिए महात्मा गांधी को इतने अधिक और विद्वस्त ह॑ 
का सहयोग मिला, यह वात ही इसमें प्रमाण है कि महात्मा गांधी की शिक्षा मानवीः 
प्रकृति का अंतर्भूत मूलसत्य ही है । तथा, जैसा कि उदाहरण से स्पष्ट है, यह कर 
साधारण स्त्री-पुरुषों की समझ से परे की वस्तु नहीं है और वे महान्‌ उद्दशों ई 
साधना से उस सच्चाई को धारण कर उसपर बखूबी आचरण कर सकते है। कह] 
न ये कारण है, जिनसे मेरा विश्वास है कि आज महात्मा गांधी का जीवन अनमरोः 
हैं । उनकी ७१वीं जन्म-तिथि पर बधाई भेजते हुए भी इच्छा यही है कि वे कई कर 
छोटे होते ताकि संसार को उनके विमल नेत॒त्व का और अधिक काल तक के हि 
आश्वासन मिल पाता । 





२० ; 
गांधीजी का सत्याग्रह और इंसा का आहुति धर्म 


जॉन एस० दोयलेण्ड 
[ बुडबुक बस्ती, सेली ओक, बर्मिंघम ] 


सन्‌ १९३८ की शरद्‌ ऋतु के अन्त में, मद्गास में स्थीस्त राजनेताओं की एंएं 
सभा हुईं थी । इसेमें संसार के सब देशों, खासकर अफ्रीका और पूर्व के नये गिरजों 
के प्रतिनिधि सम्मिलित हुए थे। वहाँ विचार इस बात पर हुआ कि हज़रत ईसा 
सन्देश की दृष्टि से दुनिया की वर्तमान समस्याओं का हल क्या हूँ । इस मद्रास-कान्फ्रस 
से पहले एक अपूर्व घटना घटी । धनी-मानी ईसाइयों में प्रतिष्ठित इन प्रमुख ईसाई 
नेताओं में से कई, रास्ता तै करके, एक हिन्दू-नेता गांधीजी के दर्शन और उनके चरणों 
में बैठकर शिक्षा लेने पहुँचे | इनका उद्देश्य गांधीजी से यह सीखना था कि हज़रत ईसा 
के उपदेश पर आचरण करने का बेहतर तरीक़ा कौन-सा हैं । यह तो निविवाद है कि 
पहले की किसी ऐसी ईसाइयों की अन्तर्राष्ट्रीय सभा के समय ईसाई नेताओं ने ऐसी 
बात नहीं की थी | अब जब उन्होंने ऐसा किया तो इससे पहली बात तो यह प्रगेट 
होती है कि ईसाई ग़रूत रास्ते पर चल रहे हैं । (आधुनिक यंत्रवाद और साम्राज्यवाद 
प्रमाण हैं) यह खयाल अधिक दृढ़ हो चुका हैं और यह भी कि हिन्दुस्तान का यह 
महान्‌ ऋषि हजरत ईसा के मन की वात हमसे अधिक अच्छी तरह समझता है और 
उसके निर्दिष्ट मार्ग पर चलने में भी हमसे आगे. बढ़ा हुआ हैं । 

इन ईसाई नेताओं से ग्रांधीजी की जो अत्यन्त महत्वपूर्ण बातचीत हुई उसमें 


उन्होंने पहले घन का प्रइन लिया । थोड़े झब्दों में उन्होंने अपना विश्वास प्रगट करते 


जाँन एस. होयलण्ड ७ 


हग कहा, "मेरे विचार में राम और रावण की साथ-साथ सेवा नहीं की जा सकती। मुझे 
,का है कि रावण को तो हिन्दुस्तान की सेवा में भेज दिया गया है, राम वहीं रह 
जो हैं । परिणाम इसका यह होगा कि एक दिन राम का हमें बदला चुकाना होगा । मेने 
हमेशा अनूभव किया हैं कि जब किसी घामिक संस्था के पास उसकी आवश्यकता 

> अधिक धन जमा हो जाता हैँ तब यह भय भी हो जाता है कि कहीं वह संस्था 
वर के प्रति अपना भरोसा न खो बैठे और धन पर निर्भर न रहने लगे । धन पर 
हर्भिर रहता एकदम छोड़ देना होगा । 

(“दक्षिण अफ्रीका में जब मेंने सत्याग्रह-यात्रा शुरू की तो मेरी जेब में एक पैसा 
! नहीं था और में ख॒शी-खुशी आगे बढ़ा। मेरे साथ तीनसौ लोगों का काफ़िला था। 
ने सोचा, 'कुछ फिक्र नहीं, अगर भगवान्‌ की मर्जी हुई तो वह मदद करेगा । हिन्दु- 
गन से धन की वर्षा होने लगी । मुझे रोकना पड़ा, क्योंकि ज्यों ही घन आया, 
फ़त भी शुरू होगई । जहाँ पहले लोग रोटी के टुकड़े और थोड़ी-सी शक्कर में 
न्तुष्ट थे, अब सबकुछ माँगने लगे ! 

“और इस नये शिक्षा-सम्वन्धी परीक्षण. को लीजिए । मेने कहा कि यह परीक्षण 
सी प्रकार की आथिक सहायता माँगे बिना ही चलाया जाये। नहीं तो, मेरी मृत्यु 
बाद सारी व्यवस्था तीन-तेरह हो जायगी | सच बात तो यह हे कि जिस क्षण आर्थिक 
'यरता का निएचय हो जाता है, उसी समय आध्यात्सिक दिवालियेपन का भी निश्चय 
जाता है ।” 
यह अन्तिम वाक्य गांधीजी के आदरशंवाद का सर्वोत्तम नमूना है। उन्होंने 
र-बार इस बात पर ज़ोर दिया है कि मुनाफ़े की इच्छा से एकत्रित फ़ंडों पर स्वत्व 
माना किसी जीवित आन्दोलन का आध्यत्मिक विनाश करना हैं । स्वेच्छा से और 
वार्थलाभ की भावना से बने स्वयंसेवक फिर उस आन्दोलन से लाभ उठानेवाले 
भेलप बन जाते हैं । आन्दोलन और उसका फंड वार-बार, खूब और चतुराई से दही 
[_निवाली गाय के सामान बन जाते हैं । बुराई और पतन तब अनिवार्य हो जाते हैं 
शोर सब प्रकार के दंस और छल चलने छूगते हैं । 
५. लेखक को महामारी, दुर्भिक्ष और युद्ध के पश्चात्‌ सहायता में घन बाँठने का 
"एुछ अनुभव है । उसके आधार पर उसे निश्चय है कि गांधीजी ठीक कहते हूँ । बस्तुत 
गेवित आध्यात्मिक आन्दोलन, जहाँतक अधिक-से-अधिक सम्भव हो, धन-संचय करने 
पे बचेगा और उतना ही उसका वल बढ़ेगा। गांधीजी के इन विचारों की उतसि 
'अपरिग्रह' की भावना से हुई है । यह सिद्धान्त फ्रान्सिस के अनुयायियों के 'स्वत्व- 
बाद --वेयक्तिक सम्पत्तिवाद--को छोड़ने के सिद्धान्त से मिलता-जुझूता हूँ । गांघीजँं 
के अत्यन्त समीपस्थ शिष्यों में से एक ने सार-रूप में यह बात यों इ़ी हैँ : “घन 
उस उद्देश्य की पूत्ति के लिए आयगा जिसके लिए तुम अपना जीदन उत्सर्य कारने 


शी 
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तेयार हो; लेकिन जब घन नहीं होगा तो तुम विफल नहीं होगे, उद्ेश ' 
होता रहेगा, और ज्ञायद धन के अभाव में और भी अधिक अच्छी तरह एस होश 
दूसरा महत्व का प्रइन जो इस वार्तालाप में छिड़ा, वह यह था कि 5 
जातियों से कैसा बर्ताव होना चाहिए | हम अंग्रेजों के लिए यह अच्छा है कि 
प्रश्नों पर विचार करते हुए हम मान लें कि बहुत-से छोग हम अंग्रेज़ों की गि 
डाकू जातियों में करते हँ। यह बात, कि ब्रिटिश साम्राज्य में नौ नई आर्वा। 
मिलाने के बाद सन्‌, १९१९ के पीछे छूट की अपनी ढेरी को बढ़ाना हमने बन्द कर्रा 
है और तब से पर्याप्त सन्‍्तोष से और शांति से बैठे हैं, दूसरे राष्ट्रों का सन्तोप॑ 
करती । इतने से ही वे यह अनुभव नहीं करते कि अन्तर्राष्ट्रीय छूट के नये छोढूर 
हम किसी तरह कम डाक! हैं । जो लोग ब्रिटिश साम्राज्य के भीतर शासित जा 
की दु:खपूर्ण स्थिति में है, वे क्ासतौर से उत्सुक हूँ कि इस अन्तर्राष्ट्रीय डाकप 
हमारी विवेक-बुद्धि ऊब उठे और जमंनी, इटली तथा जापान के साथ बदावदी 
हमारा कोई लगाव न रहे । 
गांधीजी ने इस वात पर ज़ोर दिया कि जिनकी अहिंसा में श्रद्धा है और 
पर आचरण करना सीखे हैं उन्हें यह मानना होगा कि आधुनिक डाकूपन के 
अत्यन्त अप्रिय और भीषण रूप का मुकाबला भी अहिंसा से किया “जा सकता है 
किया जायगा । उन्होंने कहा--““बल का प्रयोग चाहे कितना ही स्यायसंगत क्य 
दीखे, अन्त में हमें उसी दलूदल में ला पटकेगा जिसमें कि हिंटलर और मूसोलिती 
ताक़त ला पटकती है । केवल भेद होगा तो परिमाण का | जिन्हें अहिंसा पर श्रद्धा 
उन्हें इसका प्रयोग संकट के क्षण में करना चाहिए । चाहे हम इस समय जड़ दी 
से अपना सर टकराते-फिरते अनुभव करें, लेकिन . डाकुओं के दिल भी एक 
पसीजेंगे--.हमें यह आशा नहीं छोड़नी चाहिए ।” 
कुछ देर बाद बातचीत में किसी ऐसे रचनात्मक परीक्षण का विचार। 
लगा जो पाप - के विरुद्ध अहिसामय कार्य के लिए जीवन को निश्चित सफलत 
सके ।. गांधीजी ने यहाँ अपना वह अनुभव? सुनाया जो १९वीं सदी के अरि 
'दरशाब्द में दक्षिण अफ्रीका पहुँचने के सात दिन बाद ही उन्हें भृगतना पड़ा थ॑ 
इस घटना से. गांधीजी . की दो सफलतायें प्रगट हैँ। प्रथम त्तो भय पर उन 
विजय । पश्चिम के किसी राष्ट्र के निवासी, जो प्रायः . परस्पर समान भाव से २ 
हैं, उस भय. की कल्पना भी नहीं कर सकते जिस भय से औसतन हिन्दुस्तानी इबेत 
को देखता है---अथवा देखता था । श्वेतांग किसी दूसरे ग्रह से उतरकर आया प्राक्ृति 
शक्तियों पर दैवी प्रभत्व रखनेवाला प्राणी लगता -था, उसका आतंक प्राव: गला 
१. यह घटना गाडी से निकाल दिये जाने तथा एक गाडीवान के हमले की हैं 
श्री हाफमेयर के लेख पृष्ठ ७५ पर विस्तार से उद्धुत की गई है । 
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दा कर देता था, उसके सामने काँपना और बिना आनाकानी उसकी आज्ञा मानना 
ता था। यह बिलकुल ठीक कहा गया है कि गांधीजी ने अपने बन्धुओं को सबसे 
डी भेंट यही दी है कि वे अब रवेतांगों के सामने बिलकुल निडर रहते हैं । गांधीजी 
! हिन्दुस्तानियों को, खासकर किसानों को सिखाया कि गोरों के सामने सीधे खड़ हों, 
डर होकर उनसे आँख मिलायें और जब उनकी कोई आज्ञा देश के लिए हानिकर 
तीत हो, उसका जान-बूझकर उल्लंघन करें। डर छूत से फैलता है और निर्भयता 
ती। गांधीजी में निर्भयता की भावना है और इसे दूसरों में पहुँचाने की बड़ी भारी 
क़्त भी | उन्होंने भारतीय किसान में यह हिम्मत भरदी है कि वह अन्याय से 
गंगा गया लगान न दे; ज़िले के अफसर उसके विरुद्ध चाहे कुछ भी क्‍यों न करें । 
गे हिन्दुस्तान को जानते हैं उनके लिए यही काफ़ी प्रमाण हैं यह सिद्ध करने के लिए 
के भय पर' विजय पाने की गांधीजी में अनुपम शक्ति है । 

भेरित्सवर्ग रेलवे स्टेशन पर हुई इस उत्साह-वर्धक घटना से दूसरी बात यह्‌ 
[गठ होती है कि कष्ट-सहन से अमलन दूसरों का उद्धार किया जा सकता है--गांधीजी 
पपने सारे जीवन में इसे मानते आये हूँ। रेल के डब्बे से निकाल दिये जाने और गाड़ीवान 
5 हमले की घटना क्षुद्र प्रतीत होती हो, लेकिन याद रहे कि उस अपमान और पीड़ा 
गे एक संकोचशील और कोमलहृदय युवा ने साहसपूर्वक, दूसरों के लिए स्वयं सहन 
केया था | उसी दित व्यवहारखूप में, केवल सिद्धान्त में ही नहीं, गांधीजी के सत्याग्रह 
कर जन्म हुआ। इसका आदर्श यह हूँ कि “कष्ट-सहन से वच निकलने की कोशिश 
पत करो, साहस से उसमें कूद पड़ो; वाहवाही लूटने या विरकत बनने के लिए नहीं, 
ठेकित इसलिए कि अगर तुम दूसरों की सहायता करने की सच्ची भावना से इन कप्टों 
गे झेलोगे तो यह कष्ट-सहन बुराई को भलाई बना देनेवाली रचनात्मक शक्ति वन 
शायगा । रलूगभग तीस साल बाद अपने देश का भविष्य उज्ज्वल बनाने की इच्छा से 
जिस उल्लास और जोश से ढाई लाख हिन्दुस्तानी जेलों में चले गये, वह इस नव- 
पुवक के उस साहस का ही परिणाम था जिससे कि इस युवा ने नेटाल में अपना यह 
कठोर परीक्षण किया । कपष्ट-सहन या अपमान कोई ऐसा नहीं है, जो सदनावना से 
पेला जाय और फिर उससे दूसरों की भलाई न हो । कारण कि सत्याग्रह किसी देश 
को स्वतंत्र कराने या उसमें एकता पैदा कराने, या सैनिकवाद और यूद्ध को जीतने, 
अथवा अष्ट सामाजिक आर्थिक व्यवस्था को ठीक करने का ही साधन नहीं हूँ । यह तो 
और अधिक गहराई में पहुंचता है। यह यज्ञ का, क्रॉस का, यानी अमर बाहुति-धर्म का 


जा है रसामसीए 
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सिद्धान्त है । यह सिद्धान्त संत पाल के इस कथन का स्मरण दिल्वता है कि/में ईसाम 

के कष्टों की झोली भरता हूँ ।” जो मनुप्य सत्याग्रह के इस सच्चे अर्थ को दुछ भी 
त्मन्त लेता है वह इतिहास की रूम्बी पंक्तियों में, सब जगह, जातियों के साहे फमिश 
विकास में, उस जाति को उन्नत और जीवित रहता देखता हैं, जिसके अनधित व्यक्तियों 
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ने बलिदान और कष्ट-सहन किया हैँ । वह देखता है कि वात्सल्य जैसा कोई भा 
सृष्टि में काम करता है । पीछे वही भाव सामाजिक सहयोग के रूप में प्रगट होताए 
आरम्भ में सहयोग धीमे-धीमे और परीक्षण के रूप में बढ़ता है । बाद में वही निश्लि 
और बलशाली हो चलता है। लेकिन यह तत्त्व जहाँ किसी भी रूप में काम वए 
हैं वहां दूसरों-- अपने वंशजों अथवा साथियों---की भलाई के लिए स्वेच्छा से सी 
कष्टों और मृत्यु द्वारा व्यक्ति की आत्म-निग्रह की भावना साथ होती है। ज्योजं 
वह इतिहास के पन्ने उल्टता है यह तत्व अधिकाधिक स्पष्ट दीख पड़ता है। इतिह 
और उन्नति की सारी कुंजी ईसा के आहुति-मार्ग में है । 
इस प्रकार सत्याग्रह के विद्यार्थी को यह मानना पड़ता है कि गांधीजी ने अह्िः 
रहते हुए दूसरों के लिए स्वेच्छा से कष्ट उठाने के आन्दोलन में अपने देशवासियों: 
डालकर एक वार फिर उस विश्व-विदित सिद्धान्त को प्रगट कर दिया है जो पह्षि 
की स्वार्थभय, विछासमय और लालचभरी भावना से घुंघछा पड़ा था। औद्योगि 
क्रान्ति के आरम्भ-काल में लगभग डेढ़ शताब्दि तक ईसाई मजहब ने क्रास (कष्ट-सह 
का बहुतेरा उपदेश दिया, परन्तु सर्वव्यापी स्वार्थपरता की भावना के आगे इसकी ए 
न चली और यह केवल व्यक्तियों की मक्ति का एक रूढ़ चिन्ह॒मात्र रह गया ह 
हमारी संततियों के सामने एक भारी काम है। ( और अगर यह पूरा न हो सका 
सभ्य मानवों में हमारी संतति सबसे पिछड़ जायगी ) वह यह कि वे ऐसे क्रास' 
खोज करें जो केवल रूढ़िमात्र: न हो बल्कि अन्याय, युद्ध और हिंसा रोकने में समर्थ 
अविनाशी यिद्धान्त के प्रतीक-रूप में हो । हमें फिर से यह सीखना है कि ईसामसीह 
“नस को लेकर मेरे पीछे चलो' शब्दों का असली. मतलब क्या था। हमें फिर से 4 
सीखना है कि जिस प्रकार उसने किया उसी प्रकार हम भी स्वेच्छा से हानि, क 
और मृत्यतक का आलिंगन कर सकें । यह सब हमें सुधार की भावना से--मनुष्यजा। 
को पाप और अन्याय से बचाने के लिए---सर्वथा अहिंसक रहकर, पीड़क और अन्याः 
के प्रति तनिक भी हेष-भावना न रखते हुए, उसके साथ वसा ही व्यवहार करने 4 
ज़रा भी कोशिश न करते हुए करना है। और फिर नम्रता, धीरता, मित्रता तथा सद 
भावना-से ही करता हू । 
लेकिन हज़रत ईसा के जीवन से यह प्रतीत होता है कि ईश्वर का नये सिरे 

बोध ही हंजरत के क्रास उठाने का कारण था। गांधीजी के सन्देश में भी इसी विश्वार 
की भनक है । हमें एक वार फिर ईश्वर की सत्ता अनुभव हुईं हूँ | परमात्मा की अपने 
प्रक्रि ही क्रा और अहिंसा की प्रक्रिया है। क्रास का यह मार्ग केवछ कुछ अब 
शांतिवादियों का द॒र्वल विचार ही नहीं है। पाप और अन्याय की सफल विजय की 
ईदवरीय और अमर यही मार्ग है । 'क्रास' की छाया संसार के सारे इतिहास और 
व्यक्ति के जीवन के पार पहुँचती है । मनुष्य के लिए यह ईश्वर की इच्छा ही हैं! 
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स्प्रे जरत ईसा ने हमें बताया कि परमेश्वर फ़िनूलख्च लड़के के बाप की नाई, ग़रूती 
करनेवाले का भी स्वागत बिना डाँट-डपट करता है। वह भले चरवाहे की भाँति अपनी 
अंक भी भटकी भेड़ को ढूँढ़ने और बचाने के लिए घर के आराम को छोड़कर जंगलों, 
: छाहाड़ों, आँधी और पानी में घमता-फिरता हूँ । अन्याय के विरुद्ध ऐसी कार्यवाही 
तह रना परमेश्वर की इच्छा है, उसका विधान हैँ, उसका अपना स्वभाव और स्वरूप हैं । 
रे यह वह परमेश्वर है जिसके हम ऋणी हैं, और मानवता के कलंकों--युद्ध और 
छ्ञा|/रिद्रता आदि को समय रहते जीतने के लिए मनृष्यजाति ऋणी है । 
गांधीजी से एक प्रसिद्ध ईसाई नेता (डा. जॉन आर. मॉट) ने पूछा कि आपत्ति, 
##देहू और संशय के समय उन्हें गहरा संतोष किससे हुआ है । उन्होंने उत्तर दिया: 
॒ह्े/ परमात्मा में सच्ची श्रद्धा से ।/ परमेश्वर चर्मचक्षु या सामने आकर दर्शन नहीं 
ऐैता, वह तो कार्यरूप में प्रगट हुआ करता हैं । इस सम्बन्ध में गांधीजी ने अस्पृश्यता- 
पृ।गवारण सम्बन्धी अपने इक्कीस दिन के उपवास का अनुभव बताया । यदि परमेश्वर 
पृ री इच्छा हमारे द्वारा पूर्ण होनी है, तो वह स्वयं अपने ही तरीक़े से ज़रूरी पथ- 
प़रोलिवेशिन करेगा । हज़रत ईसा ने एक जगह कहा था--“वह जो परमेश्वर की इच्छा 
;हगी अनुसरण करता है, उसे सच्चा उपदेश अवश्य मिलेगा |” और बलिदान से ठीक 
हे/हिले अपने शिष्यों के पैर धोकर जब उसने सेवा के महान्‌, पर भूले हुए आदर्श की 
#सविन्नता को फिर से स्थापित किया तब उसने कहा--“यदि तुम्हारे प्रभु ने तुम्हारे 
लिए यह किया है तो तुम्हें भी यह करवा चाहिए। जो आदर्श ं मेने तुम्हारे सामने पेश 
प्राह किया है उसको समझकर उसपर चलने से तुम सुखी रहोगे |” आचरण में ईसा की 
हि सेमानेता करने से ही हम अपने जीवन के चरम उद्देश्य को पा सकते हैँ | और विश्व 
हक के एकांत आदि हेतु के साथ ऐक्य अनुभव कर सकते हैं । 
_4.. महात्मा गांधी ने इस बात पर भी जोर दिया कि अगर वदी को जीतने में जीवन 
4 की सचमृच सफल बनाना हो तो इसके लिए 'मौन' भी बहुत ज़रूरी हैँ। उन्होंने कहा, 
ले में यह कह सकता हूँ कि में अब सदा के लिए एक मौन जीवन व्यतीत करनेबाला 
(६ व्यक्ति हूँ । अभी कुछ ही दिन पहले में लगभग दो महीने पूर्णतः: मौन रहा और उस मौन 
का जादू अभी भी हटा नहीं हैं ।*''**' आजकल शाम की प्रार्थना के समय से में मौन 
[हि ही जाता हूँ और दो वजे जाकर मिलनेवालों के लिए उसे छोड़ता हूँ । बाज आप आये 
है ऐमी मेने मौन तोड़ा था । अब मेरे लिए यह शारीरिक और आध्यात्मिक-दोनों प्रकार 
१£₹ की जरूरत बन गई हूँ । पहले-पहल यह मौन काम के बोल से छुटकारा पाने के छिए 


कं क-+अकाक जनक 


&! किया गया थां, तव मुझे लिखने का समय चाहिए था। पर कुछ दिन के अन्यास से 

« ही इसके आध्यात्मिक मूल्य का भी मूझे पता रूम गया । अचानक नूझे सूझा कि परमेदवर 

:7 से नाता बनाये रखने की यही सबसे अच्छी रीति है। और अब तो मुझे यही प्रतीद 
| 


हं होता है कि मौन मेरा प्राकृतिक अंग ही है । 
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गांधीजी के भीतर काम कर रही धर्मपरायणता की सफल शक्ति का 
आध्यात्मिक आधार क्या है, यह इन शब्दों से बिलकुल स्पष्ट हो जाता-है । पररेः 
के साथ व्यवहार करने के इन धीर क्षणों में ही गांधीजी को पैग़म्बर और ऋषियों+ 
सी दिव्य शवित प्राप्त होती है और इस शक्ति से ही उनका अपने प्रेमियों और ६ 
यायियों पर असाधारण अधिकार है । ह 
और एक अवसर पर गांधीजी ने कुछ अन्य ईसाई नेताओं से इस विपय' 
विचार किया कि हम सभीको फिर से लड़ाई में झोंक देनेवाले भावी महासंकट 
मनृष्यजाति' को कैसे बचाया जा सकता है। सभ्यता की जड़ों को खा जानेवा 
“नपुंसकता की छांछना' से सभ्यता की रक्षा कैसे की जा सकती है ? पश्चिमः 
सभ्यता दो हजार वरस से ईसा का सन्देश सुन रही है, पर इतने अन्तर में भी: 
उस सन्देश पर अमल नहीं कर सकी । वर्तमान और भविष्य के सम्बन्ध में १ 
पश्चिम में गहरी बेचेनी है । इसलिए यह उचित ही था कि ये ईसाई नेता उस च्य' 
के चरणों में आते जिसने कि ईसा के उपदेश के केन्द्रीय तत्व पर आचरण करने' 
प्रयत्त करना अपना ध्येय बनाया है । इस महापुरुष के प्रयत्व से ईसा का उपदेश गं 
ईसाई वातावरण में एक बार फिर जीवित दीख पड़ने लगा है । ह 
क्या हम आशा करें कि पश्चिम यद्यपि आशिक क्रांति के शुरू होने के सम 
आजतक अवाधित धन-तृष्णा के पीछे ही दौड़ रहा है, तो भी 'क्रास' का संदेश फिर १ 
कर दिखायगा और क्रास का यह पुतर्जीवन सर पर लटकते हुए सर्वेनाश से हमें बचायेगा 
गांधीजी से एक सज्जन ने पूछा कि आपने भारत के लिए जो कुछ किया 
उसका प्रेरक उद्देश्य कैसा है ? क्या वह सामाजिक है, राजनीतिक है अथवा धार्मिक 
गाँधीजी का कार्यक्षेत्र इन तीनों क्षेत्रों में फैला हुआ दीख पड़ता है और हिन्दू-समा| 
के शरीर और हिन्दुस्तान की राजनीतिक स्थिति--दोनों पर उसका गहरा रंग वे 
हुआ है । इसलिए यह प्रश्न स्वाभाविक था । ह 
गाँधीजी ने उत्तर दिया--''मेरा उद्देश्य विशुद्ध धाभिक रहा हैं'*'*। सम्प 
मनष्यजाति.के साथ एकीकरण किये बिना धारमिक जीवन व्यतीत करना वन न 
सकता ; और मनुष्यजाति से एकीकरण राजनीति में हिस्सा लिये बिना सम्भव नहीं 
आज तो मनष्य के सब व्यवसायों का: समूह एक अखंड इकाई हैँ । इन्हें सामाजिः 
राजत्नीतिक या विश्युद्ध धामिक आदि पृथक्‌ भागों में नहीं वॉँटा जा सकता । धर्म 
मनष्य के क्रिया-कलाप से पृथक होना मेरे ज्ञान में नहीं है। ससे मनुष्य के कार्यो व 
नैतिक आधार मिलता है ! इस नैतिक आधार के अभाव में तो जीवन गर्जन-तर्ज 
मात्र रह जाता हैँ, जिसका कोई भी मूल्य नहीं होता ।” 
-., . इस- सम्बन्ध में गांधीजी से प्रश किया गया कि आपके सेवाभाव का प्रवत्तंक वय 
है--कार्य के प्रति प्रेम या सेवा की पात्र जनता के श्रति प्रेम ? गांवीजी का स्वाभा वि 
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उत्तर था, मेरा प्रेरक कारण तो जनता के प्रति प्रेम ही है। लोक-सेवा के विनां उद्देश्य- 
४॥जा कुछ भी अर्थ नहीं.रखती । गांधीजी ने अपने जीवन की घटनाओं का उदाहरण- 
गघरूप वर्णन किया और बताया कि वे बचपन से ही अस्पृदयों से सहानभति और-उनकी 
भाँज्वति का प्रयत्त करने लूग गये थे। एक दिन उनकी माता ने उन्हें एक अंत्यज 
गलक के साथ खलने से रोक दिया । इससे उनके मन में तके-वितर्क उठने लगे और 
पमेरी ऋति का वह पहला दिन था ।” 
%. “परिचिम में तो आपकी अहिंसा का इतना व्यापक या सफल प्रयोग सम्भव नहीं 
हगालूम पड़ता, फिर भी उसके बारे में जो आपका रुख है उसको कुछ विस्तार से 
| स्षमझायंगे ?” यह पूछने पर गांधीजी ने कहा--“'मेरी राय में तो अहिंसा किसी भी 
रह निष्क्रियता नहीं है। मेने जहाँतक समझा है, अहिंसा संसार की सबसे अधिक 
क्रर्योत्पादक शक्ति हूँ '*“अहिंसा परम धर्म है। अपनी आधी शताब्दि के अनुभव में 
[कभी ऐसी परिस्थिति नहीं आई कि मुझे कहना पड़ा हो कि अब में यहाँ असमर्थ हूँ, 
7अहिंसा के पास इसका इलाज नहीं है । 
# . “हूदियों के ही सवाल को ले लीजिए। इनके सम्बन्ध में मेने लिखा है । अहिंसा 
हे पथ पर चलनेवाले किसी यहूदी को अपने आपको असहाय महसूस करने की जरूरत 
टहीं। एक मित्र ने अपने पत्र में मेरी इस बात का विरोध किया है कि मेने यह 
(तीन लिया हैं कि यहुदियों की भावना हिंसामय थी | यह ठीक है कि वे शरीर से 
#हसामय नहीं हुए, परन्तु उनकी वह अहिसा व्यवहार में नही थी; अन्यथा अधिनायकों 
लि कुकृत्यों को देखकर भी वे कहते, 'हमें इनके हाथ से दुःख तो मिलना ही है; इनके 
ास इससे अच्छा और क्या है ! परन्तु यह दुःख उनके ढंग से हमें नहीं झेलना । 
दि एक भी यहूदी इसपर अमल करता, तो वह अपना स्वमान बचा लेता और एक 
;उदाहरण छोड़ जाता । जो उदाहरण संक्रामक वनकर सारी यहुदी क़ौम की रक्षा 
करता और मनष्यजाति के लिए भारी विरासत वन जाता । 
& . “आप पूछेंगे कि चीन के वारे में मेरी क्या राय है । चीनियों की किसी दूसरे 
राष्ट्र पर आँखें नहीं हैं। राज्य बढ़ाने की उनकी इच्छा नहीं है । घायद यह 
/है, पर चीन के पास हमला करने की शक्ति ही नहीं है । और थ्यायद जो उसकी यह 
£शांति-वृत्ति सी दीखती है वह वस्तुत: उसकी जड़ता हो | हर सूरत में चीन की यह 
: अहिसा व्यवहार में नहीं आई हैं । जापान का मृक़ावला करना ही इस वात का प्रमाण 
: हैं कि चीन कभी इरादतन अहिंसक नहीं रहा । अहिंसा की दृष्टि से इसका यह कोई 
8 जवाव नहीं है कि चीन आत्मरक्षा के लिए लड़ रहा है । इसलिए जब उसकी व्यावहारिद 
हिसकता की परीक्षा का अवसर आया, तो चीन इस कसीदी पर पूरा त॒ नई नहीं 5 
यह चीन की कोई टीका नहीं है । में तो चीनियों की विजय चाहता हूं प्र 
( माप से तो उसका वर्ताव विलकुल सही हो, पर जब परसे जहिसा की रूसौट़ी मे 


बी । 
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की जाय, तो कहना पड़ेगा कि ४० करोड़ चीनियों को, सुसभ्य चीनियों को, यह शोभा 
नहीं देता कि वे जापानियों के अत्याचार का प्रतिकार जापानियों के तरीक़े से ही करें। 
यदि चीनियों में मेरे विचारानुकूल अहिंसा होती, तो जापान के पास विध्वंस के जो 
नये-तये यंत्र हें चीत को उनका प्रयोग करना ही नहीं पड़ता! चीनी जापान मे 
कहते---' अपनी सारी मशीनरी छे आओ, हम अपनी आधी जन-संख्या तुम्हें भेंट करते 
हैं, छेकिन बाक़ी २० करोड़ तुम्हारे भागे घुटने नहीं टेकेंगे ! यदि अगर यह-करते वो 
जापान चीन का गुलाम बन जाता ।” 
महात्मा गांधी का अपने अहिसा के विश्वास का इससे और अधिक असंशयात्मक 
वर्णन क्या हो सकता है ? अधर्म के स्थान पर धर्म-स्थापना करने की युद्ध की पद्धति 
का दोष यह हैँ कि यह शैतान को शैतान से हटाने” का प्रयत्न है । इसमें मनृष्यों को 
जला देना, गोली मार देता, उनके हाथ-पर तोड़ देना, यातना देना आदि पाप क्षृत्यों के 
प्रयोग से इन्हीं साधनों से काम लेनेवालों का प्रतिकार करना होता है । इस प्रक्रिया पें 
बह पाप-संकल्प मिट नहीं सकेगा जिसने प्रथम आक्रमण होने दिया है । इससे तो पाप- ' 
संकल्प और अधिक दृढ़ और अधिक भयानक बनता है । अन्याय को हटाकर न्याय को 
उसके आसन पर बिठाने के लिए सफल पद्धति यह नहीं है कि शैतान को शैतानियत में 
मात किया जाय, हिंसा का अन्त करने के लिए और हिंसा की जाय--यह तो मूखता 
युक्‍त और मूलतः व्यर्थ पद्धति है। अत्याचार की भावना को भित्रता की भावनाम 
बदलने के लिए स्वेच्छा से कष्ट-सहन करने की सदभावना ही सफरू पद्धति है। 
गांधीजी ने इस जगह शेंछी की "मास्क आँव अनार्की” कविता की प्रसिद्ध पंक्तियाँ 
दोहराई । काश कि लोग उन्हें और अच्छी तरह समझ पाते :-- है 
शांत और स्थिरमति रहकर वन की भाँति सघन और निःशब्द खड़े 
होजाओ । हाथ जुड़े हुए हों, और आँखों में तुम्हारे हो अविजित योद्धा 
का तेज । 
और, तब यदि अत्याचारी का साहस हो तो भाने दो, मचाने दो उसे 
मार-काट । बोटी-बोटी करे तो करने दो; उसे मनचाही मचा लेने दो । 
१. मूल अंग्रेज़ी पद्य इंस प्रकार है :-- 
$इछाते एड स्शगर शयते 7250 प(९, 
पएजाएठ 28 0ठ:2८४६४ टॉ052८ 20वें. ए्रपा& 
एक लगिठलत बरच्ा8 20वे ॥00%5 ऋमंटीा 8 
'छाट2०075 0 पाएशपतु्पा॥76९प ऊधा 


#घते ३ प्रोढ्ण ६096 जाथा5 ऐंकाट, 

नु&. पाला अंतेल गायक एणए. घालएठ, 
38559, शाते 5४, बचाव ग्राधए, बगावत सैदश--- 
जाना पावए ९, पाहए ॥९ 0 पोल्य १०: 
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और तुम बद्धांजलि और स्थिरदृष्टि से, बिना भय और बिना आइचर्य, 
उनकी यह खूँरेजी देखते रहो । आख़िर क्रोधाग्ति उनकी बुझ जायगी । 

तब वे जहाँसे आये थे, वहीं अपना-सा मुंह लिये लौटेंगे । और वह 
रक्त, जो इस तरह बहा था, लज्जा में उनके चेहरे पर पुता दीखा करेगा। 

उठो, जैसे नींद से जगा शेर उठता है । तुम्हारी अमित और अजेय 
संख्या हो । बेड़ियाँ झिटककर धरती पर छोड़ दो, जैसे नींद में पड़ीं ओस की 
बूँद ऊपर से छिटक देते हो । अरे, तुम बहुत हो, वे मूट्ठीभर हैं । 

अब संवाद इसी विषय के एक दूसरे अंग पर चला गया। गांधीजीने कहा-- 
'यह शंका की गई है कि यहूदियों के लिए तो अहिसा ठीक हो सकती है, क्‍योंकि 
वहाँ व्यक्ति और उसके पीड़क में शारीरिक सम्पर्क सम्भव है। लेकिन चीन में तो 
आापान दूरभेदी बन्दूकों और वायुयानों से पहुँचता है । नभ से मृत्यु की बौछार करने- 
वाले तो बेचारे कभी यह जान ही नहीं पाते कि किनको और कितनों को उन्होंने मार 
गिराया है। ऐसे आकाश-युद्धों में जहाँ शारीरिक सम्पर्क नहीं होता, अहिसा कैसे 
लड़ सकती है ? 

“इसका उत्तर यह है कि आदमियों का कलेवा करनेवाले बमों को ऊपर से छोड़ने- 
वाला हाथ तो मानवीय ही हैं और उस हाथ को चछानेवाला पीछे मानवीय हुदय भी 
गो है । आतंकवाद की नीति का आधार यह कल्पना ही हैँ कि पर्याप्त मात्रा में इसका 
उपयोग करने से उत्पीड़क के इच्छानुसार विरोधी को झुका देने का अभीष्ट सिद्ध होता 

। लेकिन मान लीजिए कि लोग निश्चय कर लेते हूँ कि वे उत्पीड़क की अभिलापा 
कभी पूरी न करेंगे, और न इसका बदला उत्पीड़क के तरीक़े से ही देंगे, तब पीड़क 
देखेगा कि आतंक से काम लेना लाभदायक नहीं है। उत्पीड़क को पर्याप्त भोजन दे 
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दिया जाय, तो समय आयगा कि उसके पास अत्यंधिक भोजन से भी अधिक इकट्ठा 
होजायगा । 

“मेंने सत्याग्रह का पाठ अपनी पत्नी से सीखा | मेने उसे अपनी इच्छा पर 
चलाना चाहा । एक ओर तो उसने मेरी इच्छा का दृढ़ प्रतिवाद किया और दूसरी 
ओर मेने अपनी मूर्खतावश उसे जो कष्ट पहुँचाये उन्हें शान्ति से सहन किया । इससे 
में अपनेसे ही छजाने छगा और “में उसपर शासन करने के लिए ही जन्मा हूँ यह 
सोचने का मेरा पागलपन जाता रहा; तथा अच्त में वह अहिंसा में मेरी शिक्षिका बेन 
गईं | और दक्षिण अफ्रीका में मेने जो कुछ किया वह उस सत्याग्रह के नियम का 
विस्तारमात्र ही था, जिस सत्याग्रह का वह भोलेपन से अपनेमें अभ्यास कर रही थी ।” 

सत्याग्रह का यह दूसरा अत्यन्त महत्त्वपूर्ण नियम है। यह एक ऐसा आन्दोलन 
और विधायक नियम है, जिसमें स्त्रियाँ पुरुषों के साथ समान भाग ले सकती हैं। 
इतना ही नहीं, इस आन्दोलन में स्त्रियाँ खूब योग्यता से नेतृत्व भी कर सकती हैं। 
अनगिनती सदियों से स्त्रीत्व का उत्कृष्ट शस्त्र धीरता से तिरस्कृत होता रहा है, पर 
साथ ही वह हिंसा और अत्याचार का स्पष्टवादी और निर्भीक गवाह भी बना रहा है। 
अब उसको यह भार सौंपा जा रहा है कि वह इसी भावना और पद्धति को संसार के 
बचाने का मूल साधन बनाये । 

आइए, यहाँ हम सत्याग्रह की चार आधारभूत बातों का स्मरण करलें : 

(१) .संसार में अन्याय खुलकर खेल रहा है । 

(२) अन्याय को मिटाना चाहिए। 

' (३) अन्याय को हिंसा से नहीं मिटाया जा सकता, हिंसा से तो कुत्सित संकत्प 
और अधिक गहराईतक पहुँचकर ज्यादा मज़बूत होजाता है और इसे निर्देयता में 


क्यों न कुचछा गया हो, एक-न-एक दिन इसका फूट निकलना अनिवार्य होजाता हूँ 


और वह कई गुती अहिंसा के साथ । 


(४) अन्याय का प्रतिकार यही हैँ कि इसे धीरता से सहन किया जाय | इसका * 


अर्थ है सदभावना से स्वेच्छापू्वेंक अन्यायजनित दुःख--मृत्युतक--को भी आमंत्रित 
करना । व्यक्त रूप में सत्य पर सत्याग्रही का जीवन वलिदान होजाने पर भी ऐसी 
भावता को पुनर्जीवन मिलता हैं । 
इन चार मलभत मान्यताओं का जहाँतक सम्बन्ध है, स्त्री अनन्तकाल से इन 

नती है और सत्याग्रह का प्रयोग करती रही है । जिस अत्याचार को उसने अपने 
ऊपर केला हैँ उस अत्याचार ने स्त्री की चेतना को अन्याय का वलातू अनुभव करवायों 
है । क्रमशः उसे ज्ञान हुआ और उसने कुछ भी देकर इस अन्याय का अन्त करने के लिए 
उसे कटिवरद्ध कर दिया | वह हिसक उपायों से इस अन्याय का अन्त नहीं करती और स्त्री 
पुरुष सम्बन्धी समस्‍यायें ऐसे तरीक़ों से हल हो सकती हैं, इसकी कल्पना भी वह नहीं 
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रती । उसने कार्य की दूसरी ही प्रणाली पकड़ी; अत्याचार घर में हो या राष्ट्रीय 
(जनी तिक क्षेत्र में---उसका अविचल भाव से साहसपूर्वक प्रतिरोध किया जाय | स्त्री 
--ते केवल स्त्री-आन्दोलन की नेत्रियों ने बल्कि लाखों साधारण स्त्रियों ने भी-- 
परों की खातिर कष्टों को स्वयं वरण करने की भावना से अत्याचार की कठोरतम 
त्रणाओं को उद्धार की दृष्टि से सहन करने की आदत डाली । बच्चों की उत्पत्ति, 
नके लालन-पालन आदि प्राणि-विद्या-सम्बन्धी प्राकृतिक नियम स्त्री को सत्याग्रह की 
नन्‍्यताओं से केवल परिचित ही नहीं करा देते, उन्हें अमलन सत्याग्रही भी बना 
ते हैं। यीशुमसीह या उनके 'क्रास' को जीवित शक्ति बना देने का प्रयत्न करनेवाले 
पारे यूग के नेताओं का भले ही उन्होंने नाम भी न सुना हो | बच्चे का जन्म ही 
ब्रयं वरण किये कष्ट में से होता है और दूसरों के लिए सब कुछ सहन करनेवाला 
मे उसका पालन करता है । 

इस लिए यीशु के 'क्रास' के तत्त्व को, विस्तृत-से-विस्तृत क्षेत्र में भी मनुष्य को 
लझाने में प्रयोग करने का गांधीजी का अनुरोध वस्तुतः स्त्रियों के लिए है । वे इन 
दर्शो के नेत॒त्व के लिए आगे बढ़ें और मनृष्य-जाति के बड़े-बड़े अभिशाप, दरिद्रता, 
त्पीड़न, यूद्ध आदि का अंत करें। 

हम सजीव हैं, यही इसमें प्रमाणभूत हैँ कि हमारी माताओं ने सत्याग्रह किया 
/ क्रास' के पथ का अनुसरण किया हैं, केवल प्रसव-वेदना के समय ही नहीं वल्कि 
मारे वचपन की प्रतिदिन की हज़ारों विस्तृत घटनाओं में भी । उन्होंने स्वेच्छा से 
र खुशी-खुशी हमारे लिए कष्ट उठाया है, कारण कि वे हमें प्रेम करती हैं । हमें 
ही आमन्त्रण है कि हम खुशी-खुशी कष्ट-सहन की इसी भावना से मनुप्य-जाति की 
क्षा के लिए आगे बढ़ें | यदि हम मनुष्यों में कुछ भी समझ है, तो हमें ज्ञात होगा कि 
ज्याँ तो इस दिशा में हमसे वहुत आगे बढ़ चुकी हैं; और इस लिए वे यहाँ हमारा नेतृत्व 
पैर पथ-प्रदर्शन कर सकती हैं । उनके नेतृत्व के बिना हम निश्चय ही असफल होंगे । 

गांधीजी के एक मलाक़ाती ने तव उनके सामने अधिनायकता को समस्या 
श की । कहा, 'यहाँ तो किसी नतिक अपील का तनिक भी असर नहीं होता । यदि 
(धिनायकों से डराये जानेवाले उनका अहिंसा से मुक़ाबिला करें, तो वया यह उनका 
गच साचना नहीं कहलायगा ? अधिनायकता तो छक्षण से अनेतिक है।तो बया 
नके मामले में भी नैतिक परिवरतंन का सिद्धान्त लागू होने की आशा हैं ?' 

गाँधीजी का इस सम्बन्ध का उत्तर भी अत्यन्त हृदयग्राही था। उन्होंने कद्ा-- 
आप पहले ही यह मान लेते हें कि अधिनायकों का उद्धार नहीं हो सकता । परन्तु 
परेहिसा की श्रद्धा का आधार यह धारणा है कि यवायेतः मनप्य-प्रकृति एक है । 
(सलिए प्रेम का उसपर असर होना लाज़िमी है । यह स्मरण रखता चाहिए कि इन 


सलस्याल 


प्रंधिनायकों ने जब कभी हिंसा का प्रयोग किया है, उसका जवाब सल्याद हिसा से द 
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दिया गया है । अबतक उन्हें यह अवसर नहीं मिला .कि कभी संगठित अहिसा से 
किसीने उनका मृकाबिछा किया हो । कभी साधारणतः किया भी हो परन्तु पर्याप्त 
परिमाण में तो ऐसा कभी नहीं हुआ । इसलिए यह केवल बहुत सम्भावित ही नहीं 
है, में तो इसे अनिवार्य समझता हूँ कि वे अहिंसामय प्रतिरोध .को हिंसा के अधिक 
से-अधिक प्रयोग से अधिक शक्तिशाली अनुभव करेंगे । फिर अहिंसा-ब्रती अपनी 
सफलता के लिए अधिनायक की इच्छा पर निर्भर नहीं करता | कारण कि सत्याग्रही 
तो उस परमात्मा की अचुक सहायता पर निर्भर करता है, जो अपार दीख पढ़े- 
वाली विपत्तियों में उसे सहारा देता है। परमात्मा में श्रद्धा सत्याग्रही को अदम्य 
बना देती है ।” 

इससे भी हमें पता लगता है कि यीश के 'क्रास' की भाँति गांधीजी का सत्या 
ग्रह का आदर्श कितना धर्म-प्रधान है । हमें पीड़ा और अत्याचार से होनेवाले कष्ट की 
चेतना और उसकी याद मन में लेकर नहीं चलना है, यद्यपि यह कठिन है। हमें 
परमात्मा पर निगाह रखकर चलना आरम्भ करना है। हमें यहाँ सबसे पहले इस 
प्रश्न का उत्तर देना होगा कि में परमात्मा की इच्छा किसे समझता हूँ और परमात्मा 
को में कैसा मानता हूँ ? यदि इस प्रश्न के उत्तर में हम यह मानते हैं कि परमात्मा 
का संकल्प शुभ संकल्प है, और यह शुभ संकल्प मुक्ति और न्याय को मानव-प्रकृति 
में सर्वोच्च आसन देना चाहता है, तब हमें इतना ही और करना रहता है कि इस 
परमपिता परमात्मा का हम हाथ थाम लें--और हम ईसाई तो संक्षेप में यह कह 
सकते हैं कि वह हमारे प्रभु यीशुमसीह का परमात्मा और पिता है। यदि हम इस 
प्रकार उसका हाथ पकड़ छें (और थोड़ी ही देर में हमें ऐसा लगेगा कि यथार्थ में 
उसने ही हमारा हाथ पकड़ा है) तो हमें वह “क्रॉस' पथ पर लेजायगा---अर्थात्‌ 
दूसरों को पीड़ा और अन्याय से उड़ाने की खातिर सदिच्छा अथवा दूसरे शब्दों मे 
ईश्वरेच्छा के विरुद्ध प्रयुक्त उत्पीड़न और अन्याय के निक्ृष्टतम परिणाम को स्वेच्छा मे 
वरण कर, अहिंसक रहकर, उसे सहन करने का मार्ग दिखायगा। 

हमारे मार्ग का आरम्भ परमेश्वर हैं । हमारे सब वाद-संवादों और हमारी सब 
योजनाओं का आधार परमात्मा की सत्ता है। यदि हम उसे कुछ गिनें ही नहीं, तो 
निस्सन्देह हम असफल रहेंगे । और यदि वह एक जीवन परमेइ्वर हैं तो, जैसा कि 
गांधीजी बताते हैं, मौन में ही उसकी खोज करनी चाहिए । कारण कि अत्यन्त 
ललित भाषा में उससे कुछ कहना कुछ महत्व नहीं रखता, वल्कि महत्व की बात यह 
है कि वह अपनी इच्छा हमें बताये और हमें अपना मार्ग दिखाये। ऐसा पथ-प्रदशन न 
और भगवदिच्छा के साथ अपनी इच्छा मिलानें से उत्पन्न बल हमें तभी प्राप्त हा 
सकता है जब कि मौन होकर हम उसकी सेवा में उपस्थित हों और उसकी वाणी को 
सुनें। तव भगवान्‌ की उपासना से उसके संकल्प को समझने से, जैसा कि गांधीजी 
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कहते हैं, हमारे हृदय पर वह ज्वलंत श्रद्धा अंकित होगी जिसकी सहायता से हम सारी 
विध्व-वाधाओं को पार कर सकेंगे । 

किन्तु हमारा आरम्भ परमेश्वर से होना चाहिए । उसकी उपासना करनी होगी । 
हमारी राजनीति और हमारे कार्यों में हमारी अपनी भावना नहीं, उसकी ही भावना 
प्रधान होनी चाहिए । 

अधिनायकों के मुक्ताबिले में क्या करना होगा, इसपर और अधिक विचार करते 
एुए गांधीजी के एक मुलाक़ाती ने पूछा कि उस हालत में क्या किया जाय जब कि 
अन्यायी प्रत्यक्ष रीति से बलू-प्रयोग तो न करे और अपनी अभीष्ट वस्तु पर भारी 
प्रातंक से ही सीधा कब्जा करलें ? 

गांधीजी ने उत्तर दिया :--- 

“मान लीजिए कि ये लोग आकर चेक प्रजा के खदानों, कारखानों और दूसरे 
कृति के साथनों पर क़ब्जा कर लें, तो इतने परिणाम सम्भव हैं :--- 

““(१) चेक प्रजा को सविनय अवज्ञा करने के अपराध पर मार डाला जाय । 
#गर ऐसा हुआ तो वह चेक राष्ट्र की महान्‌ विजय और जमे॑नी के पतन का आरम्भ 
उमझा जायगा । 

“(२) अपार पशुबल के सामने चेक प्रजा हिम्मत हार जाय । ऐसा सभी युद्धों 
| होता हैं । पर अगर ऐसी भीरुता प्रजा में आजाय तो यह अहिंसा के कारण नहीं; 
लिकि अहिंसा के अभाव से, अथवा पर्याप्त मात्रा में सक्तिय अहिसा नहोने के 
गिरण, होगा । 

“(३) तीसरे, यह हो कि जर्मनी विजित प्रदेश में अपनी अतिरिक्त जनसंख्या 
गे लेजाकर बसा दे । इसे भी हिसात्मक मृक़्ाबिला करके नहीं रोका जा सकता, 
योंकि हमने यह मान लिया है कि ऐसा मृकाबिला अशवय है 

“इसलिए अहिंसात्मक मुक़ाबिला ही सब प्रकार की परिस्थितियों में प्रतिकार 
ग सबसे अच्छा तरीक़ा है । 

“में यह भी नहीं मानता कि हिटलर तथा मुसोलिनी छोकमत की इतनी उपेक्षा 
हर सकते हैं । आज वेशक लोकमत की उपेक्षा में वे अपना संतोप मानते हैं, कारण 
के तथाकथित बड़े-बड़े राष्ट्रों में से कोई भी साफ़ हाथों नहीं आता और इन बड़े-बड़े 
एष्ट्रों ने इनके साथ पहले जो अन्याय किया है वह उन्हें खटक रहा हैं । थोड़े ही दिन 


कक 
जमने 


गे वात है कि एक अंग्रेज मित्र ने मेरे सामने स्वीकार किया था कि नाज़ी-जर्मर्न 
लण्ड के पाप का फल है और वार्साई की संधि ने ही हिटलर पैदा किया है ।” 

यहाँ लेखक के सामने वह चित्र अंकित होजाता हैँ जबकि बार्साई की शांति के 
ग़द भोजन की कमी के दिनों में अमेरिका के बालकों को नोजन देते बव व्यवस्था 


र अमल शुरू होने से पहले वह वियना के बच्चों के अस्पतालों में गया था। यहां 
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हमारे घेरे” और उससे उत्पन्न हुई भीषण बीमारियों के शिकार अनगिनती बच्चे थे 
उनके शरीर मुड़े-तुड़े और खंडित थे । इस महान्‌ अन्तर्राष्ट्रीय पाप से मरनेवाले जर्म 
और आस्ट्रियन स्त्री-बच्चों की संख्या दस लाख कूती गई है । जब विस्मार्क ने सम 
१८७१ में पैरिस पर क़ब्जा किया था तो उसने जल्दी-से-जल्दी गाड़ी से वहाँ भोजन 
भेजने की व्यवस्था की थी ) हमने अपने हारे शत्रु को उससे अपनी मनचाही संधि की 
शर्तों पर 'हाँ' भरवाने के लिए जमेनी और आस्ट्रिया को आठ महीने तक भूखा मारा। 
वह संधि-शांति हमें मिल गई। मूलतः वह भद्दी शांति थी; पर इस शांति को प्राप्त 
करने का तरीक़ा--'घेरा'-- जितना अधार्मिक रहा, इस श्ञांति से होनेवाले सब अपमान 
और अन्याय (युद्ध के दोषारोपण की धारा और जर्मनी को उपनिवेश बनाने के 
अयोग्य करार देना) उतने अधामिक नहीं थे । मुझे याद है कि इन बच्चों को देख- 
कर मेंने मन-ही-मन कहा था कि “एक दिन इस काले कारनामे का लेखा चूकाना ही 
पड़ेगा । वह्‌ दिन आज आग्रया है ! उन बच्चों में से बचे हुए या उनके समवयस्क ही 
आज नाजी सेनाओं के सेनापति हें । इन्हींमें से त्ाज़ीवाद के अंधभकक्‍त बने हैँ। हम 
विजयी मित्रों ने ही, युद्ध के वाद इटली के साथ किये गये व्यवहार से, मुसोलिनी पैदा 
किया है । व्यवहार की बानगी लीजिए.। चौदह शासनाधिकार के प्रदेशों में से ब्रिटेव 
नें नौ ले लिये और इटली को एक भी नहीं मिला। घेरे के दिनों और वार्साई की संधि 
द्वारा हमने जो बर्ताव जमंनी और आस्ट्रिया से किया, उसी व्यवहार का परिणाम 
हिटलर है । इतने बड़े-बड़े अन्तर्राष्ट्रीय अपराध करके भी यह दुराशा रखना कि भावी 
भीषण प्रतिक्रिया के बीज नहीं बोये गये, वन नहीं सकता । यदि इतिहास कुछ भी 
सिखाता है, तो यही । परन्तु, हम पीड़ा और अपमान के उन दिलों पर दृष्टि डालें | 
नाजियों में यह मशहूर है कि यहूदी इसके जिम्मेदार हैँ । इस विलक्षण गाथा के 
अनुसार उस समय, जबकि जर्मन सेनायें आगे युद्धक्षेत्र में हिम्मत हारे बग्रेर खूब लड़ 
रही थों, यहूदियों ने देश में विद्रोह की आग जलाकर विश्वासघात किया। इसलिए 
ये जर्मन यहूदियों को सबसे पहले दंडनीय शत्रु मानते हैं । अतः जर्मनी के यहूदियों की ह 
विपत्ति का कारण विजेता राष्ट्रों के 'घेरे' और उसकी मनमानी संधि-शांति से हुए कट | 
अन्तर्राष्ट्रीय पाप की प्रतिक्रिया है । यहूदियों के प्रति नाज़ियों की नीति की निन्‍्दी 
करने का हमें अधिकार नहीं है, क्योंकि जो इस नीति के कारण हमही हैं। हमें तो 
अपना दोष मानना चाहिए और फिर इन यहुदियों की जितनी भी सहायता कर सके 
करनी चाहिए । 

एक मुल्ाक़ाती नें प्रश्न किया, “में वहैसियत एक ईसाई के अन्तर्राष्ट्रीय शांति 
के काम में किस तरह योग दे सकता हूँ ? किस प्रकार अन्तर्राष्ट्रीय अंधाबुंधी ना 

१. मित्रराष्ट्रों ने युद्ध के बाद दत्रु-देशों पर घेरा डालकर खाद्य-सामग्री आदि 
का वहाँ जाना बंद कर दिया था । 6 
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ह कर शांति-स्थापन में अहिसा प्रभावकारी हो सकती है ?” 

वह दृश्य कितना कुछ मनोहर रहा होगा ! दो हज़ार वर्ष तक मेहनत करने के 
वाद भी ईसा के आहुति-धर्म की पद्धति से युद्ध की समस्या हल करने में असमर्थ 
रहकर, शांति के राजकुमार के ये चुने हुए राजदूत, छिन्न-संशय हिन्दू होने का गये 
रखनेवाले गांधीजी के चरणों में, उनसे अपनी ईसाइयत की मूलभूत याचनाओं को 
उत्पादक बनाने के सही मार्ग की शिक्षा लेने के लिए संसार के कोने-कोनें से आकर 
वहाँ एकत्रित थे ! 

गांधीजी नें उत्तर दिया :--- 

“एक ईसाई के रूप में आप अपना योग अहिसात्मक मुक़ाबिला करके दे सकते 
हैं, फिर भले ही ऐसा मृक़ाबिला करते हुए आपको अपना सर्वस्व होम देना पड़े । 
जबतक बड़े-बड़े राष्ट्र अपने यहाँ निःशस्त्रीकरण करने का साहसपूर्वक निर्णय नहीं 
करेंगे, तबतक शान्ति स्थापित होने की नहीं । मुझे ऐसा लगता है कि हाल के अनुभव 
के बाद यह चीज़ बड़े-बड़े राष्ट्रों को स्पष्ट हो जानी चाहिए। 

“परे हृदय में तो आधी सदी के निरंतर अनुभव और प्रयोग के बाद पहले 
कभी इतना निःशंक विश्वास नहीं हुआ जंसाकि आज हैँ कि केवल अहिंसा में ही 
मानवजाति का उद्धार निहित हैं । बाईबिल की शिक्षा भी, जंसाकि में उसे समझा 
हूँ, मुख्यतः यही है ।” 

सारी बात का सार यही है । गांधीजी जब “अहिसा' या 'सत्याग्रह' कहते हैं 

तो उससे उनका अभिप्राय इसी यज्ञ अथवा आहुति-मार्ग का होता हैँ। तभी तो 
वर्मिधम की हमारी बस्ती में आनेपर उन्होंने प्रार्थना के लिए जो गीत चुना वह था 
फ्रदा ॥ इ्प7८ए प.€ एणप्रत[005 (7055 अर्यात्‌ “जब में अद्भुत क्रॉस को देखता 
हैं ।” मानों विश्व-सत्य का सार वह इसमें देखते हों। ये साक्ष्य स्पष्ट हैं कि वह 
मानते हैँ कि मनुष्यजाति का उद्धार “क्रॉस' और प्रभू ईसा के “अपना क्रॉस लेकर 
भेरे पीछे चलो” शब्दों का अक्षरशः पालन करने से हो सकता है । 

हम यह कब सीख सकेंगे कि हमारे धर्म का क्‍या उद्देश्य हैं ? वहुत करके यह 
आशा की जा सकती है कि इस महान्‌ हिन्दू का कथन, और कथन से भी बढ़कर 
उसका अपनी मान्यताओं का जीवन में अमल, ईसाइयत की जागृति के दिन नजदीक 
लेआयगा । यूरोप के सबसे अधिक घनी वस्ती के ईसाई देथ में चर्च पर आक्रमण 
शुरू हो ही गये हैं; तथा राष्ट्र और धर्म के एक नये विस्तृत झगड़े में ईसाई धर्म के 
खिलाफ़ और भयानक आक्रमण होंगे, ऐसी अफ़वाहें फैल रही हैँ । क्या जर्मन ईसाई 
आज समय पर काम आयेंगे और ईसाइयत को पुनरुण्जीवित करने और सायद 
सभ्यता को बचाने के लिए क्रॉस की भावना में कप्ठों का सामना करेंगे ? हीदसानों 
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को महान्‌ मानकर उममें प्रवेश करेंगे और यह समसेंगे कि उन्हें 
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कष्ट उठाने का पात्र गिना गया है ? और क्‍या हम अपनी समस्याओं का, खासकर 
युद्ध और दारिद्र्य का, मुक़्ाबिला करने में भी इस मान्यता पर अमल करेंगे ? कऋ्रॉँप 
केवल सक्रिय पीड़न के समय में धारण करने की ही चीज़ नहीं है । 4गे, भखे, रोगी 
और पीड़ित जो लोग '्रभु के अपने हैँ” उनके कष्टों और आवश्यकताओं से आत्म 
सम्पक जोड़ने का सिद्धान्त ही “क्रॉस' है । 

गांधीजी ने इसके बाद उत्तर-पश्चिमी सीमाग्रान्त के अपने ताज़े अनृभव का 
जिक्र किया और बताया कि वहाँ की लड़ाकू जातियों में अहिंसा की भावना कैसे. बढ़ती 
जा रही हैं । कहा--“वहाँ मेंने जो कुछ देखा उसकी आशा मुझे नहीं थी । वे छोग 
सच्चे दिल से और पूरी लगन से अहिसा का साधन कर रहे है । उन्हें स्वयं अहिंसा पे 
पूरी आशा है। इससे पहले वहाँ घोर अंधकार था | कुटुम्ब में खूनी लड़ाई-झगढ़े 
चलते रहते थे । वे पठान शेरों की तरह मांदों में रहते थे । हालांकि वे सदा छरियों, 
खंज़रों और बन्दूकों से लेस रहते थे, पर अपने बड़े अफ़सरों को देखते ही काँप जाते 
थे कि कहीं कोई क़सूर न निकल आये और उत्हें अपनी नौकरियों से हाथ धोना पढ़े। 
आज वह सब बदल गया है। जो लोग खान साहब के अहिसात्मक आन्दोलन के प्रभाव 
के नीचे आगये, उनके घरों से खूनी लड़ाई-झगड़े नेस्तनाबूद होते जा रहे हैं, कौर 
तुच्छ नौकरियों के पीछे मारे-मारे फिरने के बजाय वे अब खेत-खलिहान से जीविका 
कमा रहे हैँ । और अगर उन्होंने अपना वचन निवाहा, तो वे दूसरे गृह-उद्योग भी 
जारी करेंगे |” 

इन पिछले शब्दों से प्रकट होता है कि गाँधीजी कठोर मेहनत और खासकर खेत 
खलिहान की मेहनत को बहुत महत्व देते हैं । जब वह सन्‌ १९३७ में इंग्लेंड आये ता 

नेइसी बात पर जोर दिया था कि जातीय बस्तियाँ होनी चाहिएँ; इससे बेरोज 

गारी का सवाल भी हल होग। और ईसाई सभ्यता की फिर से नींव पड़ेगी | भारत 
को भी उनका यही संदेश है । इसके साथ वह कहते हूँ कि प्रतिदिन किसी क्रिस्म | 
गह-उद्योग में, खासकर चर्खा कातने में, पर्याप्त समय लगाना चाहिए । 

यहाँ यह स्मरण कर लेना लाभदायक होगा कि पाँचवीं शताब्दि में जब पुरानी, 
सभ्यता नष्ट होगई तंव इसका पुनर्तिर्माण उन लोगों ने किया जो छोटे-छोटे गुट्टों मे 
कभी की उपजाऊ पर उस समय की वीरान पड़ी भमियों में जा बसे | यहाँ उत्हर्त 
ईसा के नाम पर छोटी-छोटी वस्तियां और मठ बना लिये । प्रारम्भ के ये पादरी 
जिन्होंने फिर से वैज्ञानिक कृषि शुरू की, फिर शिक्षा, धर्म, और कला फैलाई, मुख्यत 
खरपा कुदारी से काम करनेवाले ही थे । खुरपों से ही इन बीर नेताओं ने मध्यका लिक 
महती सभ्यता का निर्माण किया | यह सभ्यता हमांरी सभ्यता की अपेक्षा कई प्रकीरे 
से अधिक रचनात्मक और वहुत अधिक यथार्थता में ईसाई थी। उनका यह खुर्पा।; 
उनके निजी स्वार्थ की पूर्ति का सावन नहीं था; वे इसको अपनी जाति, भव।: 
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प्रभु और बर्बर लोगों के आक्रमणों से घायल अपने साथियों की रक्षा के लिए धारण 
करते थे । 

यह तो सम्भव हैं ही कि इस युग में भी सभ्यता, जो अपनी सैनिकता और 
औद्योगिक मुक़ाबिले के कारण इस हालत में है, फिर नये विश्व-युद्ध में चकनाचूर 
होजाय । यदि ऐसा हुआ तो ऐसे लोगों की एक बार आवश्यकता पड़ेगी जो साहस के 
साथ प्रभु यीशु के लिए अपने हाथों की मेहनत से नवनिर्माण आरम्भ करें। निजी 
लाभ के लिए नहीं, बल्कि जाति के अर्थ, युद्ध से सताये लोगों और उनके प्रभू के 
निम्ित्त फावड़ा चलायें और धरती खोदें | लेकिन इसकी तेयारी तो अभीसे करनी 
पडेगी । यह एक कारण हैं कि इंग्लेंड और वेल्स में जहाँ-तहाँ बेरोजगारों को रोजगार 
दिलानेवाली संस्थायें स्थापित होगई हैं । इसी कारण यह भी आवश्यक है कि कुछ 
भाग्यशाली वर्ग के लोग ऐसी संस्थाओं में पर्याप्त संख्या में सम्मिलित हों और उनके 


कार्य में हाथ बटायें । 


इसके बाद ईसाई नेताओं और गाँधीजी का संवाद फिर धर्म पर चल पड़ा। गाँधी- 
जी से पूछा गया कि उनकी उपासना की विधि क्‍या है ? उन्होंने उत्तर दिया, “सुबह 
४ बजकर २० मिनट पर और सायंकाल ७ बजे हम सव सम्मिलित प्रार्थना करते हैं । 
यह क्रम कई बरसों से जारी है । गीता और अन्य प्रामाणिक घाभिक पुस्तकों से, संतों 
की वाणियों का, कभी संगीत के साथ, कभी उसके बिना ही, पाठ होता है । वैयक्तिक 
प्रार्थना का शब्दों में वर्णन नहीं हो सकता । यह तो सतत और अनजाने भी जारी 
रहती है । कोई ऐसा क्षण नहीं जाता जबकि में अपने ऊपर एक परम 'साक्षी' की 
सत्ता अनुभव न कर सकता होऊँ-। इसीमें समाहित होने का मेरा प्रयत्न है। में 
अपने ईसाई मित्रों की भांति प्रार्थना नहीं करता । ( शायद गाँधीजी यहाँ पन्थ- 
प्रचलित प्रार्थना की ओर इशारा करते हैं) “इसलिए नहीं कि इसमें कहीं गलती हूँ, 
पर इसलिए कि मुझे शब्द सूझते ही नहीं। में समझता हूँ कि यह आदत की बात हूँ । 
! भगवान्‌ हमारे अभाव जानते और बूझते हैं । देवता को मेरे प्रार्यनापत्र की आवद्यकता 
: नहीं हैं ।**'हाँ, मुझ अपूर्ण मनुष्य को उसके संरक्षण की वैसे ही आवश्यकता हूं, जैसे 
कि पुत्र को पिता के संरक्षण की''' भगवान से मेने कभी धोखा नहीं पाया । जब कभी 
: क्षितिज पर अंधेरा नज़र आया, जेलों में मेरी अग्नि-परीक्षाओं में, जब कि मेरे दिन 
/ अच्छ नहीं गुज़र रहे थे, मेने सदा भगवान्‌ को अपने समीप अनुभव किया । 
मु “मुझे याद नहीं कि मेरे जीवन में एक भी ऐसा क्षण वीता हो जबकि मूर्ख 
एसा लगा हो कि भगवान्‌ ने म॒से छोड़ दिया हैं । ह 
! गाँधीजी रे मलाकात करनेवाले इन ईसाई नेताओं का पहला रुख जाननेयाले 
कुछ साथियों को उक्त संवाद बड़ा रुचिकर प्रतीत हुआ । इनमें से एक प्रसिद्ध नेता 
? एक बार केम्बन्नरिज पधारे । उस समय लेखक वहाँ छात्र था। इन्हान इसा मतावद मर 


९६ महात्मा गांधी : अभिननन्‍दन-प्रथ॑ ; 
संसार के ईसाई होजाने के सम्बन्ध में एक वास्मितापूर्ण भाषण दिया । इंस महत्तपूर् 
भाषण में विश्वास और व्यवस्थित निश्चय की ध्वनि थी । हम प्रोटेस्टेन्ट ईसाइयों 
(विशेषत:, हममें से प्रिसबिटेरियन) के तो पास सत्य का संदेश था। मानो उलझन 
इतनी ही थी कि पूर्व की सत्य के अभाव में वहाँ ध्वंस को बचाने के लिए हम अपने 
संदेश के साथ पहुँचें । 

फिर महायद्ध आया । अब अवस्था कितनी बदल गई ! हमने देखा कि एक वह 
पुरुष जो हिन्दू होने का गये करता हैँ, हमारी अपेक्षा ईसामसीह के सत्य और क्रॉम 
के सत्य के अधिक समीप हैँ ! हमारे नेताओं का यह सही और बृद्धिमत्ता का ही 
कायये था और है कि वे उसके चरणों में बैठकर ईसाइयत का अभिप्राय सीखते का 
प्रयत्त करें। क्योंकि यदि ईसाइयत का सार कुछ हैँ तो वह मसीह का क्रॉस ही 
ऋॉस यानी यज्ञ, आहुति । 


श्श्: 


एक भारतीय राजनेता की श्रद्धांजलि 


खर मिरज़ा एम. इस्माइल, के. सी. आई. ई. 
[ दीवास, मैसूर राज्य ] 


महात्मा गांधी के जीवन और काग्रों पर लेखों व संस्मरणों की पुस्तक में कु6 
लिख देने का अन्‌रोध सर एस. राधाकृष्णन्‌ नें मुझसे किया है | यह पुस्तक महात्मा 
गांधी की ७१वीं जन्म-तिथि पर उन्हें भेंट की जायगी । सर राधाकृष्णन के इंस अर्वु 
रोध- का पालन करते हुए मझे बहुत प्रसन्नता होरही है । 

म० गांधी का ७० वर्ष पूरा कर लेना उनके हज़ारों-लाखों मित्रों व प्रशंसकों के 
लिए, जिनमें शामिल होने का मुझे भी गर्व है, आनन्द खुशी के इजहार से कहीं ज्यादा 
महत्त्व रखता हैँ । उनकी हरेक जयन्ती समस्त राष्ट्र को आानन्दित कर देनेवाल 
एक घटना की तरह देखी जाती हैँ । और उनकी ७१वीं जयन्ती भी, इसमें मुझे कीई 
शके नहीं कि, सारे देशभर में ज़रूर अपूर्व उत्साह का संचार करेगी । 

मेरे अपने लिए इस अवसर पर उन परिस्थितियों का वर्णन करना खास विलत्रशी, 

की चीज है, जिनमें मुझे इस महान्‌ आत्मा के, जो शिक्षक और नेता दोनों ह्दी 
निकट-सम्पर्क में आने का सौभाग्य प्राप्त हुआ । 

१९२७ में या इसके लगभग, जव म० गांधी का स्वास्थ्य गिर रहा था; वह देगे 
लौर के आरोग्यवर्धक जल और नन्‍दी पहाड़ी की तरोताज़ा कर देनेवाली वायु की 
सेवन करने के लिए इधर आये । इस जलवायू-परिवर्तन की उन्हें बहुत जरूरत मीं 
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थी। इन्हीं दिनों मुझे उनके निकट सम्पर्क में आने का अवसर मिला । वह कुछ हो 
हफ्ते यहाँ ठहरे थे, लेकिन इसी अरसे में वह मैसूर निवासियों के दिलों में कई सुखद 
स्मृतियाँ छोड़ गये | उन दिनों में महात्माजी से जितनी बार में मिल सकता .था, 
मिला । उन्हें देखकर उनके प्रति मेरे हृदय में सम्मान, प्रेम और स्नेह के भाव पैदा 
हुए । यही भाव उस मित्रता के आधारभूत हैं, जो लगातार बढ़ती ही जाती है और 
जिसे में अपने लिए बहुत मूल्यवान समझता हूँ । 

भारतीय गोलमेज़ परिषद्‌ के, और खासकर परिषद्‌ की दूसरी बैठक के दिनों 
म लन्दन में मेंने जो बहुत सुखसमय बिताया था, उसे याद करके मुझे विशेष प्रसन्नता 
होती है । इस दूसरी बैठक में कांग्रेस ने भी भाग लिया था| म० गांधी इसके एक 
मात्र प्रतिनिधि थे। इसमें कोई शक नहीं कि वह भारत से आये हुए प्रतिनिधियों में 
सबसे अधिक प्रतिष्ठित और विशेष व्यक्ति थे। बैठक के दौरान में उन्होंने जो योग्यता- 
पूर्ण भाषण दिये, उनसे हमें सचम्‌च बहुत स्फूरति मिली । इस कास्फ्रेन्स की दूसरी बैठक 
मेरे अपने लिए इस कारण और भी स्मरणीय हो गई कि महात्मा गांधी ने मेरी उस 
योजना का समर्थतर (यद्यपि कुछ शर्तों के साथ) किया, जो मेने फ़ैडरल स्ट्रक्चर कमेटी 
में फ़ैडरल कौंसिल (रईसी कौंसिल) के बनाने के वारे में रखी थी । मेरी योजना यह 
थी कि फ़ैंडरेशन में शामिल होनेवाले सब प्रान्तों या रियासतों के प्रतिनिधियों की एक 
फ़ैडरल कौंसिल भी बनाई जाय । महात्माजी दूसरी रईसी कौंसिल के बनाने के सदा 
पे विरोधी थे; लेकिन वह अपने रुख को इस शर्तत पर बदलने और मेरी योजना का 
समर्थन करने को तैयार हो गये कि फ़ैडरल कौंसिल का रूप एक सल्यहकार संस्था 
का हो । दरअसल, जैसा कि में मैसूर-असेम्बली के एक भाषण में पहले भी स्वीकार 
कर च॒का हूँ, “मैंने महात्मा गांधी को दूसरी गोलमेज़ परिपद्‌ में अपने एक ताक़त- 
वर मित्र के रूप में पाया, जब कि उन्होंने हवाइट पेपर के विधान पर की गई उस आलो- 
चना का समर्थन किया, जो मैंने रईसी चैम्बर के विधान के बारे में की थी। इसके 
बाद का घटनाक्रम इतिहास का विपय है, लेकिन में इस घटना की इसलिए याद 
दिलाता हैँ क्योंकि यह इस बात का वहुत अच्छा उदाहरण हू॑ कि महात्मा गांधी भारत 
का एक दृढ़ विधान बनाने के प्रत्येक प्रयत्न में सहायता देने के लिए बहुत उत्सुक है । 

मुझे अपने निजी संस्मरणों को छोड़कर भारतमाता के इस महान्‌ पुत्र के जीवन 
पैथा कार्य के महत्त्व की भी चर्चा करती चाहिए। उनके जीवन व कार्य का महत्त्व 
केवल भारत के लिए ही नहीं, वरन्‌ समस्त संसार के लिए भी कम नहीं है । बह अवसर 
कहा जाता है कि किसी व्यक्ति के जीवन-काल में उसकी अमरता की भविष्यवाणी करना 
घतरनाक है, क्योंकि आनेवाली सन्‍्तति आज के किसी व्यक्ति पर अपना निर्णय भरनी 
इच्छानूसार ही देगी । लेकिन महात्माजी के नाम के साथ बमरता की भविष्यवाणी 
करते हुए हमें कोई संकोच नहीं होता, क्योंकि उनकी अमरता की भविष्यवाणी वे 
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इतिहास कभी असत्य ठहरायगा, इसकी सम्भावना बहुत कम है । आज तो सभी एड 
स्वर से यह मानते हैं कि उनके जैसा महान्‌ भारतीय पैदा ही नहीं हुआ । वह निससन्‍देह 
आज के भारतीयों में सबसे महान्‌ और प्रतिष्ठित व्यक्ति हैं | और जैसा कि कुछ साह 
पहले मेने एक सार्वजनिक भाषण में कहा था “वह भारत की आत्मा के सके 
सच्चे प्रतिनिधि हैं और किसी भी दूसरे से अधिक योग्यता से भारत की भावनाओं को 
प्रगट कर सकते हें ।” उन्होंने अपने देशवासियों के हृदयों को अपनी सार्वजनिक सह 
नृभूति और अपने ऊँचे आदर्शों के प्रति अटूट भक्ति के कारण जीत लिया है। सेवाभाव 
की ओर खिंचने वाले सभी लोग उनकी इज्जत करते हैं । सचम्‌ृच संसार के असाधारण 
महान्‌ व्यक्तियों में से वह एक हैं । वह भारत के राष्ट्रीय जीवन में एक अद्वितीय 
स्थान रखते हैं। उन्होंने अपनी इस असाधारण स्थिति का उपयोग सदा मातृभूमि के 
हित के लिए किया हैं। महात्मा गांधी का अपने देशवासियों के हृदयों पर जितना 
महान्‌ प्रभाव है, उसे देखते हुए उन्हें ब्रिटिश साम्राज्य के वर्तमान अत्यन्त शवितशाही 
महान्‌ पुरुषों में से एक गिना जा सकता है । । 
यह कुछ बेढंगी-सी बात तो लगती है, लेकिन इसमें सचाई ज़रूर है कि राज- 
नीति बहुत गन्दा खेल है। इसमें प्रायः विषम परिस्थितियों से विवश होकर न्याय और 
धर्म के पथ से गिरना पड़ता है । कहा जाता है कि राजनीति में अक्सर वही व्यक्ति 
सफल होता है, जो न्याय-अन्याय की दुविधाओं की बहुत परवा नहीं करता | लेकिन 
महात्म। गांधी की बात निराली है, वह अत्यन्त न्‍्यायपरायण, सतर्क तथा ऊंचे आदयों 
पर दृढ़ रहनेवाले हैँ और फिर भी सबसे अधिक सफल राजनीतिज्ञ ! वह भारत की 
दुरूह पहेली हैं। दुलेभ चारित्रिक उन्नति, निर्दोष व्यक्तिगत जीवन, संफटिक की तरह सा$ 
दीखनेवाली व्यवहार की शुद्धता व गंभीरता और दृढ़ घामिक मनोवत्ति--इने सव गृपा। 
के अदभत समन्वय गांधीजी हमें महान्‌ आध्यात्मिक नेताओं और सनन्‍्तों की याद दिलाते 
हैं । दूसरी ओर भारतीयों में एक नयी भावना, आत्म-सम्मान और अपनी संस्क्ृति के 
लिए अभिमान के भाव पैदा करने और पुनर्जीवित भारत का स्फूर्तिदायक नेता हाँ 
के कारण वह एक महज राजनीतिज्ञ से भी कहीं अधिक हे । वह महान और दूरदर्शी 
राजनी तिज्ञ हैं । सचमृच जैसा कि रिचार्ड फ्रिअंड ने 'स्पैक्टेटर' में लिखा .है--एक 
भारतीय राष्ट्र का अत्यन्त अधीरता के साथ उदय हो रहा हैं । अभी यह परीक्षणकाढ 
में है, लेकिन उसकी वाह्य रूपरेखा को हम देख सकते हैं। गांधीजी इसके निर्माता हैं | 
महात्मा गांवी सन्त, राजनी तिज्ञ और नेता के एक अद्भुत समन्वय हूं। अंग्रज्ञा * 
लिए वह कठिन पहेली हैँ और उनके भारतीय अनुयायी भले ही उन्हें समझ न सेई, 
उनका नेत॒त्व तो अवश्य मानते हैं। म० गांधी संसार के ऐसे महान्‌ पुरुषों में से एक हैं। 
जिनकी प्रशंसा सब करते हैं, लेकिन समझ वहुत कम सकते हें । उन्होंने राजनीति की 
धर्म और सदाचार के साथ मिला दिया है और राजनीतिक उद्देश्य की प्राप्ति के लिए 
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ः राजनी तिक क्षेत्र में भौतिक शक्तियों के साथ युद्ध करने के लिए नये नैतिक हथियारों 
£ का आविष्कार किया है । जहाँ एक ओर उन्होंने राजनीति को धर्म के साथ मिला कर 
४ उसे आध्यात्मिक बना डाला है, वहाँ दूसरी ओर धर्म में भी राजनीति का पुट देकर धर्म 
/ को अनेक ऐसे पहलओं से लौकिक वना दिया हैं, जिन्हें पुराण प्रिय हिन्दू एकमात्र धामिक 
ः रूप देते थे | हरिजनों का उत्थान भी ऐसे अनेक प्रश्नों में से एक है, जिनपर उन्होंने 
* रूढ़िप्रिय हिन्दुओं के विरुद्ध विवेकशील भारतीयों के विद्रोह का नेतृत्व किया है। 
£ लेकिन उनके साथ न्याय करने के लिए यह भी मुझे कहना चाहिए कि इस देश से 
£ अस्पृश्यता का अभिज्ञाप नष्ट करने की उनकी कोशिश के मूल में परोपकार तथा दया 
! की सहज भावना, सुधार का उत्साह और राजनीतिक अन्‍्तदुष्टि, ये सब गृण कार्य कर 
5 रहे हे । 
पु सहात्मा गांधी को अपनेआप में अगाघ विश्वास हं--ऐसा विश्वास, जो अध्यात्म 
: शक्ति पर श्रद्धा के साथ बढ़ा है और जो उनमें कभी-कभी स्फूरति और नव चेतनता का 
' संचार करता रहता है । दिमाग़ की वनिस्वत दिल, और बुद्धि की अपेक्षा अन्त:करण 
$ गांधीजी के जीवन पर अधिक प्रभाव डालते हैं । बहुत दफ़ा जब विचित्र परिस्थितियों में 
: वे अपने अनुयायियों को परेशान कर देनेवाली सलाह देते हैं या स्वयं सर्वसाधारण के 
५ लिए कोई दुर्वोध क़दम उठाते हूँ, तव उसका समर्थन “'मेरी अन्तरात्मा की आवाज़” इन 
+ सीधे-सादे मगर रहस्यमय शब्दों से करते हैं। 'सादा जीवन और ऊँचे विचार' यह 
! गांधीजी के जीवत का मूल आदशें हैं। जिस सीमातक उन्होंने अपने मनोभावों, 
८ अपनी क्रियाओं और अपने मन पर नियंत्रण किया है, दूसरे आदमी उसे देखकर 
£ वाह वाह' करने लगते हैं और उसके साथ हम इस सीमातक नहीं पहुँच सकते, यह 
; निराशा का भाव भी उनमें पैदा हो जाता है । “गांधीजी अनूभव करते हैँ कि अगर तुम 
; अपने पर क़ाबू पालो, तो राजतिनीक क्षेत्र पर तुम्हारा अधिकार स्वयं हो जायगा । 
/ वह अपनी दुर्बलताओं के कारण अपने साथ कोई रियायत नहीं करते | वह बपने रव- 
? भाव और रुचि में बहुत सरल और तपस्वी हैं। सत्य और अहिसा ये दो ध्यू वतारे 
“ हैं, जिनसे उन्होंने सदा अपना मार्ग टटोला हूँ और कांग्रेस व राष्ट्र के जकाभार- 
: तीय राजनीति के तूफ़ानी समुद्र में खेने की कोशिश की हैँ । 
; मुझसे अगर कोई यह पूछे कि भारत की जनता के दिल व दिमाग्न पर गांधीजी के 
। इतने प्रभाव का क्या रहस्य हैं, तो में उनकी राजनी तिज्नतापूर्ण योग्यता का--मे है 
/ यह भी गाँधीजी में चरम सीमातक है--संकेत नहीं करूंगा और न उनकी उस महान्‌ 
! सफलता का निर्देश करूँगा, जिसे प्राप्त करने लिए उन्होंने भारत की समस्याओं के हल 
: के अपने तरीक़ों का इस्तेमाल किया है। भारतीय छोग रवभावतः चरित्र के प्रति 
। विशेष रूप से भावक होते है और बौद्धिक नेतृत्व की अपेक्षा चारित्रिक नेतृत्व के प्रति दे 
: अधिक बाकृष्ट होते हुं । उद्देश्य की गंभीरता और हृदय वी पश्चिश्नता के साथ शार 
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व्यक्तिगत चरित्र का सम्मिश्रण गांधीजी में एक ऐसी चीज़ है, जिसने न केवल उनके 
अपने राजनीतिक अनुयायियों, बल्कि काँग्रेस-संगठन से बाहर के उन लोगों का भी 
विश्वास और प्रेम जीत लिया है, जो न उनके सब विचारों से सहमत हैँ और न उनके 
राजनीतिक सिद्धान्तों और तरीकों पर विश्वास करते हूँ । ह 

पाँच साल से कुछ ही ऊपर हुआ कि मेने मैसूर-असेम्बली में एक भाषण. के सिल 
सिले में कहा था--दूसरे सब लोगों से ऊँचा एक मनुष्य है, जो हमारी दिक्कतों कक 
सुलझाने और स्वशासन के आधारभूत नवीन चरित्र के निर्माण में हमारी सहायता कर 
सकता हैँ । में उन लोगों में से नहीं हँ, जो यह चाहते हैं कि महात्मा गांधी राजनीति 
से रिटायर हो जावें । अब से पहले इतना बुरा समय कभी नहीं आया था, जबकि हमे 
सच्चे वास्तविक नेतृत्व की इतनी अज़हद ज़रूरत हो और गांधीजी में हम एक ऐसा 
नेता देखते हैँ, जिसकी देश में असाधारण स्थिति हैं और जो न केवल माना हुआ शाक्ति 
का इच्छुक तथा दृढ़ देश-भक्‍त है, वरन्‌ अत्यन्त दूरदर्शी और व्यवहार-कुशल भी 
है । में अनुभव करता हूँ कि देश में परस्पर संघर्ष करते हुए विभिन्न दलों को एक 
साथ मिलाने और उन सब को स्वराज्य के मार्ग पर ले जाने की योग्यता उनसे अधिक 
किसी दूसरे नेता में नहीं है । उन्हींमें--सिफ़ं ग्रेट ब्रिटेन और भारत में परस्पर अच्छे 
संबंध स्थापित करने का सामर्थ्य है। मुझे यह निश्चय हैँ कि वे सरकार के एक 
शक्तिशाली मित्र और ग्रेट ब्रिटेन के सच्चे साथी है । यदि आज इस नाजुक हालत में वे 
राजनीति से अलग हो जायें, तो इस बात के लक्षण दीख रहे हँँ कि बहुत संभवत्त: भारत 
के राजनीतिक क्षेत्र पर वातूनी और कल्पना-क्षेत्र में उड़नेवाले लोग क़ब्जा कर हेंगे। 
उन्हें स्वयं कोई स्पष्ट मार्ग तो सूझता नहीं । निरर्थक चिन्हों व नारों का प्रयोग करते 
हुए वे देश को ग़लत रास्ते पर भठका दंगे । 

ऊपर लिखे ये शंब्द जब मेने कहे थे, उस समय से आजतक बहुत-सी घटनाय॑ 
घट चकी हैँ। सभी प्रान्तों में व्यवस्थापिका सभाओं के प्रति ज़िम्मेदार मंत्रियों की 
सरकारें कायम हो चुकी हैं । भारतीय संघ की समस्या आज विचार के लिए हमारे 
सामने प्रमखरूप में आगई है । गांधीजी के अपने शब्दों में वे “काँग्रेस में नहीं रहे, मगर 
काँग्रेस के आज भी हैं ।” लेकिन अवतक एक भी ऐसी वात नहीं हुईं कि मुझे अपन 
उक्त वक्तव्य को वापस लेने या उसमें कुछ तब्दीली करने की जरूरत महसूस हा | 
देश में म०गांधी के सिवा, जो आज भी देश में सबसे प्रधान शक्ति हँ--उतने ही प्रवल 
जितने कि पहले कभी थे--एक भी ऐसा व्यक्ति नहीं, जिसपर हम नेतृत्व के लिए 
पूरी तरह निर्भर हो सकें। राजनीति में संयम, तर्क और क्रियात्मकता, इन सव ही 
समन्वय करनेवाली एक खास शक्ति म० गांधी में हैं। आज जबतक हम आगे देख तकत 
है, उस समयतक भारत का गांधीजी के बिना गुज़ारा नहीं हो सकता । 

यदि महात्मा गांवी भारत में हमारे लिए इतने अधिक उपयोगी और क़ीमतोी हैं, 
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तो यह भी उतना ही सही है कि उनके जीवन और कार्य बाहरी दुनिया के लिए भी, जो 
आज यूुद्धों व युद्ध की धमकियों के कारण इतनी अधिक व्याकुल हो उठी है, कम महत्त्व 
के नहीं है । उनकी राजनीतिक टैकनिक का मुख्य आधार शान्ति है, और राजवीतिक 
व्यवहार की फ़िलासफ़ी का आधार प्रेम, सत्य और हिसा की चरम सीमा है । उनकी 
ये दोनों चीज़ें--राजनीतिक टैकनिक और राजनीतिक व्यवहार की फ़िलासफ़ी-- 
: उन राष्ट्रों के लिए काफ़ी विचार सामग्री दे सकती हैं, जिनके आपसी संबंध आजकल 
, कूंटनीति, घृणा और युद्ध द्वारा नियंत्रित होते हैं । 
ह अन्त में में म० गांधी को उनकी ७१ वीं जयन्ती पर हादिक बधाई देता हूँ और 
: मंगलमय भगवान्‌ से प्रार्थना करता हूँ कि वह स्वस्थ और प्रसन्न रहते हुए बरसों 
, भारत की विशेषत:, तथा समान्यतः तमाम दुनिया की सेवा करने में समर्थ हों । 


श्२ ; 


अनासक्ति और नेतिक बल की प्रश्ुता 


' सी. ई. एम. जोड, एम. ए., डी. लिट्‌- 
[ बर्कबंक कालेज, लण्डन यूनिवरसिटी ] 
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मानवजाति की सबसे वड़ी विशेषता क्या है ? कुछ लोग कहेंगे नेतिक गुण; 
कुछ कहेंगे ईश्वरभक्ति, कुछ साहस, और कुछ आत्म-वलिदान को मानवप्राणी की 
विशेषता बताते हैं । अरस्तू ने बुद्धि को मनृष्य की विशेषता माना हैं | उसका कहना 
था कि इसी वृद्धि की विशेषता के कारण हम पश्मओं से पृथक हैँ | मेरा खयाल हे कि 
अरस्तू के उत्तर में सचाई का एक ही अंश है पूर्ण नहीं । तर्क-बुद्धि तटस्थ और पदार्व- 
विपयक होती है । 
3५ यथार्थ पर, अरुचिकर से बचने के लिए, भक्के लोग जो आवरण चढ़ा देते हें 
उन्हें भेदकर वद्धि शुद्ध नग्न यथार्थ को देख लेगी, यह उसका गर्वे है। एक घब्द में 
द्विवादी डरता नहीं है । वह जब सब वस्तुओं के यथार्थ रूप का ज्ञान कर छेता है 
तव उसका भय चला जाता हैं। वह हर पदार्थ को यवाव झूप में देसने कग 
' पयत्त करता है। उसे ज़वदंस्ती अपने अनूकूल देखने की कोशिश नहीं करता। 
* वह अपनी इच्छा को सर्वोपरि निर्णायक नहीं मानता जौर न अपनी आशाओं को ही 
वह झूछा जज बनाता हैं । 
पे इसलिए वृद्धिमाद्‌ मनप्य अनासक्त रहता है, धर्वात्‌ उसकी बूद्धि 
आलोचन करती है, उसमें आसक्त नहीं होती । 
किन क्‍या विद्वान और वद्धिमान मनप्य नी तटरथ होता है 
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नहीं । में ऐसे अनेक मनुष्यों को जानता हूँ, जिनकी बौद्धिक योग्यता बहुत ऊँचे दर 
की हूँ; लेकिन जो जूते का तस्मा टूट जाने पर या गाड़ी चूक जाने पर आपे से वाहर 
हो जाते हैं। बड़े-बड़े गणितज्ञ और वैज्ञानिक अपने मन की शुद्धता के लिए कभी प्रतिद 
नहीं होते और दार्शनिक, जिन्हें समबृद्धि होना चाहिए, बड़े तुनकमिज्ञाज होते हैँ। 
दार्शनिक तो छोटी-छोटी बातों पर अपने उत्तेजित होनेवाले स्वभाव के लिए प्रसिद्ध 
हैं । इसलिए मेरा खयाल है कि अरस्तू का कथन सत्य की ओर सिफ़ं निर्देश करता है, 
पूर्ण सत्य को प्रगट नहीं करता । सचाई तो यह है कि मानवजाति की विश्येषता अपने 
आत्मा के विस्तार में, अपने मानसिक आवेशों, प्रलोभनों, आशाओं व इच्छाओं में उम्र 
तटस्थ अनासक्त वृत्ति का प्रवेश करना है, जिसका कि ताकिक अपने बुद्धिग्राह्य प्रतिपाद 
विषय पर प्रयुक्त किया करता है । अपने प्रति अनासक्ति रखकर कुछ सत्यों के प्रति 
तीतन्र भक्ति-भाव रख सकना और कुछ सिद्धांतों के विषय में अनासक्त आग्रह रत 
पाना--यही मेरे मन से उस गृण को जागृत करना है जो मानव की विशेषता है। वह .' 
है नैतिक शक्ति । डे 
अपने आपसे भी अनासक्ति या एकाग्रता का यही गुण है, जो मेरे खयाल में 
गांधीजी की शक्ति और प्रभाव का मल स्रोत है। उनकी अनासक्ति का एक मोठानसा 
चिन्ह है अपने शरीर पर उनका अपना नियंत्रण । अनासक्त मनुष्य का शरीर उस 
क्ाब में रहता है, क्योंकि वह इसे अपनी आत्मा से पृथक्‌ अनुभव करता है और आता 
के काम के लिए बतौर एक औज़ार के इसका इस्तेमाल कर सकता है । इसलिए 
गांधीजी के लिए यह कोई असाधारण और अस्वाभाविक बात नहीं है कि वह विना 
एक क्षण की सूचना के एकदम इच्छानुकूल समयतक गहरी नींद सो जाते हैं या भोजत | 
में बिना कोई परिवर्तन किये जान-बूझकर अपना वज़न घटा या बढ़ा लेते हैं । 
अनासक्ति के उपर्युक्त गुण का दूसरा चिन्ह यह है कि वे साधनों को यथा 
सम्भव अधिक-से-अधिक व्यावहारिक बनाते हुए उद्देश्य पर कट्टर निश्चय के साथ 
उनका सम्बन्ध क़ायम रखते हैं । अनासक्त मनृष्य मोही और हढठी नहीं होता | वह [! 
कभी अपने मार्ग के मोह में इतना नहीं डव जाता कि उसे छोड़ ही न सके या उसकी 
जगह कोई दूसरा रास्ता पकड़ न सके । जबतक उसके सामने ध्येय स्पष्ट रहता हैं, है |! 
हरेक ऐसे रास्ते से उसतक पहुँचने की कोशिश करेगा, जो घटनाओं या परिस्थितियों ' 
से वन गया हो । यही कारण है कि गांधीजी राजनीतिज्ञ और सन्त दोनों एकसाव | 
। इसे देखकर बहुत-से लोग परेशान हो जाते हैँ । राजनी ज्ञिता और सत्तत्व * 
अलावा संधि चर्चा में आना, वच्चों की सी सरलता, जो फिर पीछे अत्यन्त गहत |; 
राजनीतिक पटता के रूप में दीखती है, एकदम समझौते के लिए उद्यत हैं 
जाना आदि उनकी स्वभावगत विश्येपतायें हैं । वे अपने ध्येय. के सम्बन्ध में तो ई१ | 
निश्चयी हैं, लेकिन उस उद्देश्य तक पहुँचने के किसी मार्ग से उन्हें मोह नहीं है । इसी | 
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कारण हम देखते हैं कि राजनीतिक हथियार के तौर पर सविनयभंग के आविष्कारक 
गांधीजी जब देखते हैं कि इससे सफलता की सम्भावना नहीं है तो उसे वापस लेने में 
जरा भी नहीं हिचकिचाते । इसी तरह गांधीजी जो आत्मशुद्धि के लिए उपवास करते 
हैं, अपने उपवास को सौदे का सवार बनाकर इस्तेमाल करने और जब उपवास का 
राजनीतिक उद्देश्य पूरा हो जाता है, फिर अन्न-ग्रहण करने के लिए सदा तैयार रहते 
हैं। नये शासत-विधान के कट्टर विरोधी गांधीजी आज उस विधान को जिस विधान 
को उन्होंने अमल में लाने के लिए सिर्फ़ एक शर्ते पर सहयोग देने को तैयार हैं 
इतनी सख्त निन्‍दा की थी। वह शर्तें यह हैँ कि रियासतों के प्रतिनिधि भी प्रजा 
द्वारा. निर्वाचित हों, न कि राजाओं द्वारा नामज़द, जैसा कि विधान में लिखा है । और 
अन्त में हम देखते हें कि जीवनभर अंग्रेज़ों के प्रतिपक्षी गांधीजी आज भारत में 
अंग्रेजों के सर्वोत्तम मित्र--ऐसे मित्र जिनका प्रभाव न केवल सविनयभंग को फिर 
शुरू नहीं होने देता, बल्कि आतंकवाद के मशहूर आन्दोलन पर भी नियंन्त्रण करता 
है--माने जाते हें। कया अंग्रेज़ बहुत अधिक देर हो जाने से पहले ही थोड़ी-सी 
रियायतें, जो वे आज माँगते हें, दे देंगे ? कया अंग्रेज अपनी इच्छा और शोभा के 
साथ रियायतें खुद दे सकेंगे ? या कि, फिर उन रियायतों को, जिनसे आज भारत 
सन्तुष्ट हो सकता है, देने से इन्कार करके इस देश का सख्त विरोधी होकर आयलैण्ड 
वन जाना पसन्द करेंगे ? 
फिर अनासक्ति के तत्व पर आयें । अनासक्ति उस शक्ति का एक बहुत प्रभाव- 
शाली अंग है, जिसे हम आसानी से पहचान सकते हैं, पर जिसकी व्याख्या करना 
बहुत कठिन है । यह शक्ति नैतिक वल है । और सब जीवधारी प्राणियों में मनृप्य ही 
उसका अधिकारी होता है । 
भौतिक बल की न तो कोई समस्‍यायें हैं, न इससे कोई नये सवाल ही उठते हूँ । 
यदि एक आदमी शारीरिकवल में आप से ज्यादा ताकतवर है और आप उसकी इच्छा 
को ठकराते है, तो वह प्रत्यक्षतः अपनी प्रवल शारीरिक शक्ति के द्वारा बाधित करके 
या अप्रत्यक्षत: दण्ड का भय दिखाकर आपसे निबट ही लेगा। प्रत्यक्ष पशुवल के प्रयोग 
का फछ यह होता है कि आप उठाकर पटक दिये जाते हैं, और परोक्ष वछ का फल 
यह कि उस बल के परोक्ष दवाव के भय से आदमी इस जीवन से मूह मोइकर ईदवर 
को प्रसन्च करना चाहता है ताकि अगले जन्म में इस सदा की मुसीबत से बच सके । 
शरीर-वल को, इस भाँति, ऐसी शक्ति कहा जा सकता है जो जपनी मर्जी के मुताविक्र 
दूसरे को इस डर से काम कराने को लाचार करती हैं कि न करेंगे तो फद्न भूगतना होगा । 
लेकिन नैतिक बल में ऐसे किसी दण्ड का भय नहीं हूँ । यदि में नेसिक बल या 
मुकाविला भी करता हूँ, तो उससे मुझे कोई नुकसान नहीं होता । तब मे नैतिक बस 
वाले को बात क्यों मानता हें ? यह कहना कठित हूँ । में उसके प्रभाव और शब्वि 


न 
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को स्वीकार कर लेता हूँ । उसका मुकाबिलछा करने के बावजूद भी में जानता हू 
वह सही रास्ते पर है और में ग़छूत रास्ते पर हूँ । में यह सब बातें इसलिए मा 
और जानता हूँ, क्योंकि में स्वयं भी एक आत्मा हूँ । आत्मा हूँ, इससे उच्चतर अ 
धर्म जहाँ देखता हूँ वहीं उसे पहचानता और स्वीकार करता हूँ। इस तरह नैतिक 
में दवाब नहीं, प्रभाव है । एक मनृष्य दूसरे मानव-प्राणी के मन और क्रिया पर 
विशेष प्रभाव पैदा करता है, दण्ड के भय या पुरस्कार के लारूच से यह प्रभाव पैदा 
होता, बल्कि दूसरे व्यक्ति की वास्तविक उच्चता को अन्त:करण स्वयं स्वीकार 
लेता है और इस तरह नेतिक वलशाली का प्रभाव पैदा होता है । 

यह नतिक बल ही था, जिससे गांधीजी ने हज़ारों भारतीयों को जेलों में 
हो जाने के लिए प्रेरित किया | यह नेतिक बल ही था कि गांधीजीने हज़ारों को 
बात के लिए तैयार कर लिया कि उनपर चाहे कितना ही भीषण लाठी प्रहार हं 
आत्मरक्षा में एक अंगूली तक न उठावें । ह 

नैतिकबल से सविनयभंग को बहुत प्रेरणा मिली है। सविनयभंग आज की पशिः 
दुनिया के लिए बहुत महत्त्व की वस्तु है । आज तो राष्ट्र की सारी बचत ही नर सं 
साधनों को जूटाने पर क्या खचे नहीं हो रही है ? क्या ये सव नर-संहार केस 
प्रजा की इच्छानुसार प्रयुक्त होते हैं ? जब एक सरकार किसी दूसरे राज्य 
प्रजा का नरसंहार करना वांछनीय समझती हैं, तब क्‍या वहाँ के लोग जीवित * 
की आश्या कर सकते हैं ? क्‍या युद्ध में पड़े हुए राष्ट्र के पास विरोधी राष्ट्र की ' 
को अधिकाधिक संख्या में हत्या करने के सिवा अपने प्रयोजन की श्रेष्ठता सिद्ध ६ 
का और कोई मार्ग नहीं है ? ये कुछ सवाल हैं, जिनका जवाव पश्चिमी संसार 
जरूर देना चाहिए । और जबतक हमें अतीत काल में इन प्रइनों के दिये गये उत्तः 
सिवा कोई दसरा उत्तर नहीं दिया जायगा, तबतक पश्चिम की सभ्यता विनष्ट 
से नहीं बच सकेती । 

गांधीजी को इस वात का बहुत अधिक श्रेय प्राप्त है कि उन्होंने इन सवालों 
इसरा उत्तर बताया हैं और अपने में उसे लाकर दिखाया हैं । उन्होंने ठीक ही 
है कि ईसामसीह और बद्ध प्रयोगतः सही रारते पर थे | लड़ाई-झगड़े के लिए दो पा 
का-होना ज़रूरी है और यदि आप दृढ़ता के साथ दूसरी पार्टी बनने से इन्कार के 
तो कोई भी आपसे नहीं लड़ सकता। तलवार के ज़ोर से म॒काविला करने से इन 
कर दीजिए, उस समय न केवल आप अपने उद्देश्य को हिंसात्मक उपायों की भा 
अधिक आसानी व प्रभावशाली तरीक़े से पा सकेंगे, बल्कि आप अहिसा की निरो 
के प्रदर्शन द्वारा हिंसा को भी पराजित कर देंगे | यह यों तो बहुत पुराना, जब से कि म॑ः 
सोचने लगा है, तव का तरीक़ा है । पर गांधीजी ने मानवी समस्याओं के निदान « 
समाधान के प्रयोग में जो उसे नया आविप्कार दिया है, इसके छिए सचमुच हमें उ' 


ढ 


सी. ई. एस. जोड श्ग्ष 


कृतज्ञ होना चाहिए । अपनी उच्चतम कल्पना को सत्य प्रदर्शित करने के मार्ग में 
जितने खतरे आ सकते थे, उन सबको उठाने के लिए गांधीजी ने हमेशा आग्रह दिखाया 
है । इसमें कोई सन्देह नहीं कि वह जिस उपाय का प्रतिपादन कर रहे हैँ, उसका समय 
अभी नहीं आया और इसलिए इसमें भी कोई सनन्‍्देह नहीं कि उनके विचार एकदम 
परेशान कर देनेवाले और आजकल के प्रचलित विचारों से एकदम विपरीत दीखते 
हैं । इसमें कोई शक नहीं कि गांधीजी के विचार आज के व्यस्तहितों को ललका रते हैं 
लोगों के दिलों में एक उथलरू-पुथलू-सी मचा देते हें, उनके नीति-चरित्र-सम्बन्धी 
विचारों को बदल देते हैं, तथा आज के शक्तिशाली स्थापित व्यक्तियों की सुरक्षा की 
जड़ें ढीली करते हें । इसलिए अन्य सत्र मौलिक प्रतिभाशालियों की भाँति उन्हें भी 
दुर्दात, विधर्मी और पाखण्डी आदि गालियाँ दी जाती हैं । कला में किसी नये मार्ग 
पर चलने को ह॒द-से-हद सनक या मूर्खता कहा जाता है । लेकिन राजनीति या 
चरित्र में नये मार्ग पर चलने को व्यापक प्रभाववाली बुराई कहकर बदनाम किया 
जाता है कि इसको वबरदाइत कर लिया गया तो वह समाज के वर्तमान आधारों को 
ही खत्म कर देगी । और प्रचलित समाज-तीति में जो भी प्रगति हो, और प्रगति में 
पूलक क्रांति ही अविचार मान लिया जाता है, उसे विचार और नीतिल््षेत्र के व्यस्त 
स्वार्थों का मुका विला सहना ही पड़ेगा । क्योंकि वर्तमान विचारों को हटाकर ही इसमें 
क्रांति की जा सकती हैं। इस लिए जहाँ कला में नया मार्ग निकालनेवाले प्रतिभाशाली 
भूखे मरते हैँ, वहां राजनीति या व्यावहारिक जगत्‌ में नया मार्ग निकालनेवाछे 
कानून के नाम पर जेल में डाले जाते हैं, मारे जाते हैं । इस दृष्टिकोण से यदि इति- 
हास के बड़े बड़े क़ानूनी मुकदमों की परीक्षा की जाय, तो बहुत मजेदार बातें मालूम 
होंगी । सुकरात, जिओरडानो बूनो और सर्विट्स सभी पर मुक़दमा चलाया गया और 
उस समय के अधिका रियों के मत से भिन्न ऐसे मत रखने के कारण दोपी ठहराये गये, 
जिन मतों के लिए आज संसार उनका आदर करता हैँ। प्रतिभाशाली का एक 
सर्वोत्तम लक्षण शेली के शब्दों में यह हैं कि “वह भविष्य को वर्तमान में पकड़ लेता 
हैं और उसके विचार फूल के भी बीजरूप होते हैं, जिनसे वाद में जाकर फल पकक्‍ते 
हैं ।” जीव-विज्ञान की परिभाषा में कहें, तो एक प्रतिभाशाली मानसिक और आध्या- 
त्मिक क्षेत्र पर विकास-धारा की एक 'लहर' (5०४) जिसका उद्दंश्य जीवन के भीतर 
के अव्यक्त को व्यक्त चेतनरूप देना होता हू । इसलिए वह प्रतिनादयाली जीवन के 
लिए एक नयी आवश्यकता का प्रतिनिधित्व करता हूँ और विचार और नीतिरूम्बन्धी 
वर्तमान घरातलू को नप्ट कर उसकी जगह दूसरा नया ऊंचा घरातल सैयार 
देता है । इसके वाद सारे समाज के विचारों का धरातल नी शीघ्र प्रतिभागी 
युवक के ये संदेशतक उठ चलता है । इतिहास से यह स्पष्ट ई कि एक समय शिस 
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विचार को नया एवं समय के प्रतिकूल कहकर नापसन्द किया गया, हुए समय थ 
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वही जनता का प्रिय और प्रचलित विचार बन गया | 

.. इन्हीं अर्थों में गांधीजी एक चारित्रय-क्षेत्र की प्रतिभा हैं। उन्होंने झगड़ों के 
निबटारे के लिए एक नया मार्ग बताया है । यह मार्ग बल-प्रयोग के उपाय की जगह 
ले लेगा इसे संभव ही नहीं मानना है, वल्कि जब मनृष्य संहार के मद में अधिकाधिक 
शक्ति-संग्रह करते जा रहे है, तव यदि मानव-सभ्यता की रक्षा करनी हो, तो हमें 
देखना होगा कि वह जगह ले लेता ही है। गांधीजी का ही एकमात्र ऐसा मार्ग है, 
जिसपर, दूसरे सब मार्गों को छोड़कर चलना पड़ेगा । इसमें कोई सन्देह नहीं कि 
आज गांधीजी का उपाय सफल नहीं हुआ । इसमें भी कोई शक नहीं कि जितने की 
उम्मीद उन्होंने रक्खी और दिलाई है वह सब कर नहीं सके । लेकिन यदि मनुण 
जितना कर सके हैं, उससे अधिक की आशा न रखते और न देते तो यह संसार 
और दरिद्रतर होता, क्योंकि प्राप्त सुधार अग्राप्त आदर्श का अंश ही तो है । गांधीजी 
श्रद्धावान्‌ है, इसलिए लोगों को उनमें श्रद्धा है। और उनका प्रभुत्व, कोई सत्ता पास 
न होते भी, दुनिया पर उसके भी जीवित किसी पुरुष से अधिक है । 


२३ 


महात्मा गांधी और आत्मब्रल 


रुफस एम. जोन्स- डी. लिटू 
[ हैवरफ़ोर्ड कालेज, हैवरफ़ोर्ड, पैन्सिलवेनिया | 


जिस किसीको महात्मा गांधी और उनके साबरमती-आश्रम में अ्रातृ-भाव सें 
रहनेवाले लोगों को देखने का सौभाग्य प्राप्त हुआ है, वह ज़रूर उनकी ७१वीं 
जयन्ती के उपलक्ष में निकलनेवाले अभिनन्दन-पग्रन्थ में लेख लिखने के अवसर की 
स्वागत करेगा । मुझे भी दर्शन का सौभाग्य प्राप्त हुआ है और में इस ग्रन्थ में लेख 
लिखने के अवसर का प्रसन्नता के साथ स्वागत करता हूँ । मेरे जीवन की विचार- 
दिशा और जीवन-क्रम पर उनका गहरा प्रभाव हैं । में सार्वजनिक रूप से इस आइचर्म- 
जनक पुरुष के प्रति अपने ऋणी होने की घोषणा करता हूँ | यह मेरा सौभाग्य है कि 
में भी उनके जीवतकाल में रहता हूँ । 

मेने सबसे पहले १९०५ में असीसी के सन्त फ्रांसिस का जीवन पढ़ा था और तर्भी 
से में उनके जीवन को एक ऊँचा आदर्श मानता हूँ । गाँधीजी, जिन लोगों काम 
जानता हूँ उनमें, फ्रांसिस से ही सबसे अधिक मिलते हुए मालूम पड़ते १९२६ 
में जब में गाँवीजी से मिला, मुझे यह जानकर आदचर्य हुआ कि गांधीजी असीसी के 
उस “दीन-हीन आदमी” के बारे में बहुत कम जानते हैं । में उनके पास बैठ गया 
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और “दी लिठिल फ्लावर्स आफ़ सेंट फ्रांसिस” से उन्हें कई कहानियाँ सुनाई । सबसे 
पहले मेंने उन्हें “पूर्ण हर” वाली सबसे सुन्दर कहानी सुनाई | फिर मेने उन्हें वह 
कहानी भी सुनाई जिसमें बताया है कि किस तरह बन्धू गाइल्‍से और फ्रांस के राजा संत 
लुईस गले भेंटकर मिले, अनन्तर काफ़ी देर दोनों चुप, प्रणाम की अवस्था में धरती पर 
झुके बैठे रहे, और फिर विना एक शब्द बोले दोनों अलग हुए । कुछ भी कहना दोनों 
को अनावश्यक प्रतीत हुआ । जैसा कि वन्धु गाइल्‍स ने पीछे लिखा-- “हम एक दूसरे 
के हृदयों को सीधे जैसे पढ़ सके, मुंह से बोलकर वैसा नहीं कर सकते थे ।” बिना 
शब्दों के हृदय को समझने का जो अनुभव गाइल्‍स को हुआ था, वसा ही अनुभव 
मुझे भी तब हुआ, जब में आधुनिक काल के सन्त के साथ ज़मीन पर बैठा हुआ था । 
यह ठीक है कि इस संत के पास वेसी शाही पोशाक नहीं थी, जेसी कि नौवें लईस 
प्रायः पहनते थे । 

मुझ यह भी मालम हुआ कि गाँधीजी जॉन वुलमन के वारे में भी, जिससे वह 
वहुत कुछ मिलते-जुलते हैँ, बहुत कम जानते हैं। जॉन वुलूमैन १८ वीं सदी के ववेकरों 
में अत्यन्त असाधारण और महान्‌ सन्त हो गए है । आत्मबल की वह जीती-जागती 
प्रतिमा थे । वुलमन ने एक दिन सुना कि सुसकिहाना के रैड इण्डियन पश्चिम की 
वस्तियों में बसनेवालों से लड़ रहे हैं और उन्हें मार रहे हैँ । उसके हृदय में इन 
इण्डियनों को देखने के लिए “विशुद्ध प्रेम की धारा” वहने लगी । उसकी इच्छा हुई 
कि “बह उनके जीवन और मनोभावों को समझने की कोशिश करें और यदि संभव हो 
तो उनके साथ रहें ।” वह लिखते हैँ कि “में उनसे, संभव हैँ कुछ शिक्षा ले सकँ या 
उन्हें सत्य की शिक्षा देकर उनकी थोड़ी-बहुत सहायता कर सकूं। 

उन्होंने देखा कि रेड इण्डियन लड़ाई की पोशाक पहने हुए हैं और युद्ध कर रहे 
हैं । वह उनकी एक सभा में गये । रैड इण्डियन भी वहाँ गंभीर और शान्त होकर वेठ 
गये । तब बुलमैन ने शान्त और मीठी बानी में उन्हें अपने आने का प्रयोजन बताया । 
इसके बाद उन्होंने फिर ईश्वर की स्तुति-बन्दगा की | जब सभा ख़त्म होगई, उस 
समय एक रैड इण्डियव अपनी बोली में वोल पड़ा कि, 'जहाँ से आप बोलते हैं सुनवग्र 
मुझे अच्छा लगता है ।! उसकी भाषा पराई थी, पर वह मन को मन से समस गया 
था । गांधीजी की कार्य-पद्धति भी ठीक इसी तरह की हूँ । उनकी उपस्थिति ही छोगों 
के हृदय को उनकी वाणी या लेखों की अपेक्षा अधिक स्पर्ण करती हे, क्योंकि "लोग 
उनके हृदय की गहराई को, जिससे वे बोलते हूँ, अनु नव करते हू 

हम प्रायः उनके जीवन सिद्धान्त--सत्याग्रह की अहिसा के रूप में चर्चा करने हे । 
लेकिन यह तो उसकी निर्गण व्याख्या है, जवकि उनके जीवन-भिद्धान्त को 


डा 
् 

रु 

बीट्स न््मा आशा? 


होनी चाहिए । गांधीजी ने बताया कि में क्वेकर माइकेल ये बह 


हिन्द स 
ः ज्ज्ज्र £ यु 


हैं। जब में दक्षिण बफ्रीका में रहता था, वह मेरे घनिप्ठ मित्र थ। उन्हाल मर 


कल. 
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के “पहाड़ पर के उपदेश” से परिचित कराया । उन्हींने ईसा की शिक्षा, उनके जीवन 
क्रम और प्रेम के सन्देश आदि के प्रति मेरी सहानभूति और श्रद्धा पैदा की। इस शिक्षा 
से मेरी अन्तर्दृष्टि और भी गहरी हो गई और अदृश्य शक्ति में मेरी आस्था और भी 
बढ़ गयी । अवेक महान्‌ आत्माओं ने मेरे जीवत और विचार-दिशा को बताते में 
बहुत भाग लिया है । टालस्टाय, रस्किन, थौरो और एडवर्ड कारपैण्टर मेरे ऐसे मित्र 
हैँ, जिनसे मेने बहुत-कुछ सीखा है । 

सत्याग्रह से गांधीजी का मतरूब उस ठंडी शक्ति के प्रकाश से है जो ठंडी वो 
है, पर वैसी ही, बल्कि अधिक, वास्तविक है जैसी कि डाईनेमो से फूटकर चमत्कारी 
काम करनेवाली स्थूल शक्ति | डाइनेमो कोई नई शक्ति पैदा नहीं करता। यह 
शक्ति को अपने में से गुजर जाने देता है, जो यही कुछ आत्म-बलवाले व्यवित के विपग 
में है। वह शाश्वत व्यापक चैतन्य के प्रकाश का माध्यम हैँ । वह शक्ति उसके सीमित 
क्षुद्र व्यक्तित्व की नहीं, बल्कि गहन गम्भीर स्रोत का प्रवाह है । व्यक्ति का 
जीवन अपने गूढ़ान्तर में चित और शवित के अगाध सागर के प्रति मानों खुह 
जाता है। वहाँ तो प्रेम और सत्य और ज्ञान का अवाध प्रवाह है । भोगयुक्‍त होने पर 
वह प्रवाह व्यक्ति के मार्ध्यम से फूट निकलता है । उपनिषदों में पुरुष के असीम रूपों 
का कथन आता है । प्रत्येक आत्मा में परमात्मा की सत्ता बतलाई है । ' 

जो व्यक्ति यह जान लेता हैँ कि इन सूक्ष्म और गहरी जीवन-शवितयों को 
किस तरह विकसित किया जाय, वह न केवल शान्ति और निर्मछता का अधिकारी 
होता है, बल्कि उसके साथ वीरतापूर्ण प्रेम, साहस और उत्पादनशील क्रिया-शर्कि 
का भी केन्द्र बन जाता है । गांधीजी आत्मवलरू का जो अर्थ समझते हैँ वह भी कुछ 
इसी तरह का है । उनका जीवन आत्मबल का अनुपम प्रदर्शन है । यह वीरताएूर्ण 
शान्ति या निष्क्रिता ही नहीं हैँ, उससे बहुत अधिक है । 

एक दफा मेंने उनसे पूछा कि इस कठिन संसार की सब कठिनताओं और निरा- 
शाओं के बावजूद भी क्या आप “आत्म-बल' में विश्वास करते हें ? उन्होंनें कहां कि-- 
“हाँ, प्रेम और सत्य की विजय करनेवाली शक्ति में में सदा अपने अन्तरतम से विश्वास 
करता हूँ । संसार में ऐसी कोई वस्तु नहीं है, जो इस शक्ति पर से मेरा विश्वास 
विचलित करदे ।” जब ये शब्द उनसे आ रहे थे, उनकी अँगुलियाँ अपनी निकली 
हुई हड्डियों और पसलियों पर घूम रही थीं। दरअसल वे अपने इस छोटे-से दुवंल और 
कमज़ोर शरीर की दतक्तियों की वात नहीं सोच रहे थे । वे तो प्रेम और सत्य के 
अनगिनती स्रोतों के भण्डार सूक्ष्म आत्मशरीर की शक्तियों का चिन्तन कर रहे थ॑ । 

वीरतापूर्ण प्रेम का यह संदेश और हिंसा से वहुत ऊँचा यह जीवनक्रम कुछ 

ऐसे लोगों में भी था, जिन्हें गांधीजी नहीं जानते, लेकिन वे भी क्षमा और नम्रता 4 
इसी मार्ग के पथिक थे । में इनका संक्षिप्त परिचय देकर वीरतापूर्ण और इस जीवन 


ही 


रंफ़ंस एम. जोन्स १०९ 


: क्रम के कुछ और उदाहरण देना चाहता हूँ । सबसे पहले में १७वीं सदी के क्वेकर 
, जेम्स नेलर का नाम लूँगा । इनपर नास्तिकता का अपराध लगाकर इन्हें क्ररतापूर्वक 
, दण्ड दिया गया था । छोहे की एक गरम छाल सलाख से उनकी जिहवा छेदी गई थी। 
' उन्हें दण्ड देने के निमित्त बने सख्त लकड़ी के सांचे में दो घंटेतक रखा गया । 
छकड़े के पीछे बाँधकर, पीठ पर जल्लाद के हाथों चाबूक की मार सहते उन्हें लंदन की 
गलियों में घसीटा गया था । उनके माथे पर दाग से दाग दिया गया था। यह भी 
» हुक्म उन्हें हुआ था कि वह ब्रिस्टल में घोड़े की पीठ पर उलटा मुंह करके सवार हों, 
 सरेवाज़ार उन्हें चाबुक लगाये जायें और फिर ब्राइडवैल के जेल के एक तहखादे में 
: क्द कर दिया जाय, जहाँ उन्हें क़लूम-दवात कुछ न दी जाय । अंत में वहुत समय बाद 
५ पीलमेंट ने एक क़ानून बनाकर उन्हें छोड़ा । 
४ इस मनष्य ने मनष्य की अमानूषिकता का शिकार होकर अपने साथ अन्याय 
करनेवाले संसार को यह शिक्षा दी, “'मुझ्न में एक ऐसी आत्मा है, जो कोई वराई न 
' करके, किसी अन्याय का बदला न लेकर आनंदित होती है। वह तो सव-कुछ सहन करने 
में ही प्रसन्न होती है । उसे यह आशा है कि अन्त में सब भला ही होगा। वह क्रोध, सब 
: झगड़ों और अपनी प्रकृति से विरुद्ध सब दुर्गगों पर विजय पालेगी | यह आत्मा संसार 
के सब प्रलोभनों को पार कर दूर की चीज़ देखती है । इसमें स्वयं कोई बुराई नहीं 
इसलिए यह और भी किसीकी ब्राई नहीं सोच सकती । यदि कोई इसके साथ धोखा- 
" घड़ी करे, तो यह सहत कर लेती है, क्योंकि परमात्मा की दया और क्षमा इसका आधार- 
' बल हैं। इसका चरम विकास नम्रता है, इसका जीवन स्थायी और अक्षत्रिम प्रेम है । 
यह अपना राज्य लड़-झगड़कर लेने की अपेक्षा मधरता से बढ़ाती है और उसकी रक्षा 
४ भी हृदय की विनम्रता से करती है। इसे केवल परमात्मा के सा न्निध्य में ही आनन्द जाता 
है । यह निविकार और निलप है। दुःखों में इसका बीज निहितहू और दुःखों में ही यह 
जन्म लेती है । कष्ट या सांसारिक विपत्ति में यह कभी विचलित नहीं होती । यह 
/ विपता का सहर्ष स्वागत करती हैँ और सांसारिक सुखसंभोग में अपनी मृत्यु मानती 
£ मैने इसे उपेक्षित एकाकी अवस्था में पाया। ज्ञोंपड़ों और उजाड़ स्थानों पर रहनेवाले 
# ऐसे दरिद्र लोगों से मेरी मित्रता है, जो मृत्यु पाकर ही युनर्जेन्‍्म और बनन्‍्त पवित्र 
“ जीवन पाते है ।” १ आत्मबल का यह एक सुन्दर उदाहरण हूँ । 
हा विलियम ला १८वीं सदी के प्रमुख रहस्यवादी अंग्रेज़ थे । उन्होंने नेलर 
+ कष्ट तो नहीं सहे, लेकिन फिर भी उन्हें काफ़ी कप्टों की चक्की में पिसना पड़ा । उन्होंने 
भी बहुत सुन्दर और सतत स्मरणीय झब्दों में आत्मचछ का यहां संदेश दिया है । 
उनकी एक व्याख्या सिम्नलिखित है 
१. लिटल बुक आफ़ सिलेक्शन्त फ्रॉम दी चिल्ड्रन आफ़ दी छाइट,-- लेख 
/ रुफ़स एम. जोन्स, पृष्ठ ४८-४९ 
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प्रेम अपने पुरस्कार की अपेक्षा नहीं रखता, और न सम्मान या इज्जत की इ 
करता है। उसकी तो केवल एक ही इच्छा रहती है कि. वह उत्पन्न होकर अपने इच् 
प्रत्येक ग्राणी का हितसम्पादत करे । इसी लिए यह क्रोध, घृणा, बुराई आदि प्रत्येक वि 
दुर्गण से उसी उद्देश्य से मिलता है, जिससे कि प्रकाश अन्धकार से मिलता है। दोनो 
उद्देश्य उसपर हावी होकर कृपा करना होता है । यदि आप किसी व्यक्ति के क्रोध 
बुराई से बचना चाहते हैं या किन्‍्हीं लोगों का प्रेम प्राप्त करता चाहते हैं, तो आ' 
उद्देश्य कभी पूर्ण चहीं होगा । लेकिन अगर आपके अन्दर सर्वभूतहित के सिवा : 
कोई कामना है ही नहीं, तो आपको जिस किसी स्थिति में भी गृज़ रना पड़े, वही रि 
आपके लिए निश्चित रूप से सहायक सिद्ध होगी । चाहे शत्रु का क्रोध हो, मित्र 
विश्वासघात हो या कोई और बुराई हो, सभी प्रेम की भावना को और भी विंः 
और अधिक व्यापक और प्रभावकारक बनाने में सहायक सिद्ध होते ह 
आप पृर्णता या प्रसन्नता जिस किसीका भी विचार करें, वह सब प्रेम की भावन 
अन्तर्गत आ जाते हैं और आना भी चाहिए, क्‍योंकि पूर्ण और आनन्दमय परमात्मा 
और भूतहित की अपरिवर्तनीय इच्छा के सिवा और कुछ नहीं । इसलिए यदि सर्वे 
हित की इच्छा के सिवा किसी और इच्छा से कोई काम करता हैँ, तो वह कभी प्र 
और सुखी नहीं हो सकता। यही प्रेम की भावना का आधार, प्रकृति और पूर्णता है 


२४ ; 
गांधी का. महत्त्व, 
शांति-प्रतिज्ञ एक इसाहे की मनोनुभूति 


स्टीफेन हॉवहाउस एम- ए. 
[ ब्रॉक्सबोर्न, ह॒र्टूस, इंग्लेण्ड | 


हमारा धर्म अथवा दर्शन कितना भी बहिगंत प्रतीत हो, किन्तु हममें से * 
किसीमें भी विचार और उदभावना की क्षमता है, उसे एक अपनी ही दुनिया 
निर्माण उन वस्तुओं में से करना पड़ा है जो कि उसके चहुँ ओर की गूढ़ और भ 
परिस्थिति द्वारा उसे उपलब्ध हुई है । हमारी चेतना के इस विश्व में कुछ ९ 
त्रस्तुयें हें--शक्ति, गुण, आदर्श अथवा व्यक्ति कहकर उन्हें पुकारते हल्‍॑णजी' 
अद्भूत और प्रभावकारी आकरपंण द्वारा हमारे स्वभाव, हमारे हृदय और हमार व्‌ 

१. सिल्‍ूक्टिव सिल्टिकल टाइटिल्स आफ़ बिलियम ला स्टीफेन--हांवहाउस ही 
सम्पादित पृष्ठ १४०-१४१ 
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के केन्द्रीय तन्‍्तुओं में हलचल कर देती हैं । और तब अपनी स्वस्थतर घड़ियों में एक 
निरन्तर चाहना हममें जग आती है, कि उन्हें हम जानें, उन्हें प्रेम करें, उनसे अधिका- 
धिक रूप में तादात्म्य करलें। और बरावर इस कोशिश में होते हेँ कि जो कुछ भी तुच्छ, 
अनावश्यक, असुन्दर और अपचित्र दीखता हैं, उससे मृक्ति पा लें । 
वे लोग, जिनका अन्त:करण भिन्न हैं, इस केन्द्रीय आकर्षण को बहुत कुछ मानव- 
कला की क्ृतियों में या वैज्ञानिक प्रक्रिया की सुक्ष्म संगतियों में पायेंगे । में उन अनेकों 
में से एक हूँ, जिन्हें उसका दर्शन व्यक्तित्व की अनिर्वचनीय-विस्मथकारिता और 
सौन्दर्य में होता है, जिसकी कल्पना कि उसकी जीवनगत संपूर्णता में उन श्रेष्ठ और 
सुन्दरतम नर-तारियों द्वारा होती है जो कि देह-रूप में अथवा पुस्तकों में हमारी दृष्टि 
की राह से गुजरते हैं और या उसी व्यक्ति-हूप विस्मय और सौन्दर्य की एक अकथ- 
नीय भावना द्वारा, जो कि हममें आकाश, धरती और चेतन जगत में प्रत्यक्ष प्रकृति से 
उस समयभर उठती हैँ जब कि उस प्रकृति की ओर हमारी मनोभावनाओं में एक 
शांतिप्रद अन्तएक्य होता है । और अपने उच्चतम अनुभव के इन दो केछ्धों से में 
अनिवायंत: उस आस्था में खिंच आता हूँ, जिसे हम परमात्मा कहते हैँ, यानी एक उस 
अन॑न्त इन्द्रियातीत और फिर भी एकदम इन्द्रियान्त्गत और सर्वोच्च कल्याणकारी 
सत्‌ की परीक्षा और खोज के प्रयोग में, जो कि जीवन और सौन्दर्य के उन समस्त 
पृथक्‌ जीवन-केन्द्रों का एक साथ आदि और अन्त है जो कि मेरे भीतर और मेरे चहुं- 
ओर म्‌क्ति और अभिव्यक्ति की चेष्टा में रत हैं । 
साथ ही, दुःख हैँ कि उतने ही मेरी चेतना में विक्ृति और विभेद के वे तमोमय 
और नाशकारी तत्त्व भी रहते हैं जो कि अपनी दुष्क्रिया से स्वस्थ जीवन के विकास में 
वाधक बना करते हैँ । कुछेक हृदतक ये विकारी शक्तियाँ स्वभाव के ऊपरी तल में 
मौजूद रहती मालूम होती हूँ किन्तु, जिस हृदतक भी मानव की साहसी आत्मा स्वभाव 
की विपरीतता पर क़ाबू पाने और उसे व्यर्थ करने में आइचर्यकारी क्षमता से युक्त 
है, वे (विकारी शक्तियाँ) आज मनुष्यों के हृदयों में और खासतौर से मेरे हृदय में कहीं 
अधिक खतरतवाक हैं । बिना सहारे में भी अत्यधिक बार आस्था खो बेठता हूँ और इन 
दृष्प्रवत्तियों की आसुरी शक्ति के आगे निस्सहाय होते-होते बचता हूँ | और तब 
सहायता और रक्षा के लिए किसी दूसरे व्यक्तित्व से, वहू मानवी हो अथवा दंवी, 
'आत्मा का निकटतर संग पाने को वाध्य होना हो चाहिए । 
विधि का आदेश हैँ कि में उस सम्प्रदाय में पैदा हुआ और पढा हैं जहां भूत 
और वत्तमान दोनों ने मिलकर ईसामसीह की ऐतिहासिक मूर्ति को मुझे उस अगाध 
चित्‌-सत्ता के सर्वोच्च अवतार-हप में साक्षात्‌ कराया, जो कि शिव 
के हृदय में विराजतो दीखतो है । चितन ने, प्रार्थना ने, जौर एच और भी श 
उतत परम्परा के प्रभावों ने, जो कि पुरातन की विदेकमभीछता से पवित्र 
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जैसा कि पहले शायद कभी भी नहीं, विपरीत जमा हुए मलों से विशुद्ध हुई है, र 
विश्वस्त कर दिया है कि यह इतिहास-गण्य व्यक्ति विश्व और विश्वपति के हुए 
में वह स्थान ग्रहण किये हुए हैं जो कि अन्य किसी भी मानव-मृत्ति या देवी अवत 
की पहुंच के बाहर हैं। उसी आत्मा का अन्य मानव-प्राणियों में भी कुछ व 
कितु फिर भी गौरवमय गरिमासहित अधिवास है। अनेक उनमें-वे हैं, जिन 
स्मृति का पीछे अब कोई भी उल्लेख नहीं रह गया है और कुछ उनमें ऐसी भात्म 
कि जिनकी यादगार को अपने जाति-इतिहास के उज्ज्वल और जगमगाते रत्नों 
रूप में सुरक्षित रक्खा गया है। उनके आभामण्डरू पर एक थोड़े-से काले चिन्ह अर 
में मिल जायें, लेकिन इनसे उसकी कल्याणमयता नहीं ही के वरावर धुंधली हो पा 
हैं । में इन सब को शाश्वत ईसा के दूत या पैग्रम्वर के रूप में देखता हूँ | भले 
उनमें से कुछ ईसा को प्रभु और परमात्मा स्वीकार नहीं कर पाये या करने को उच् 

नहीं हुए 

इन महान्‌ पथ-प्रदर्शकों में, एक सबसे बड़े, प्रतीत होता है, मोहनदास करमच 
गांधी हैं, और वह अहिसा-सत्याग्रह का पैग्राम लेकर जगत्‌ में जनमे हैं । मिशचय 
अपने इस युग के तो वे सबसे बड़े व्यक्त हैं । प्राचीन मतों और नीति की मान्यताः 
के ह्यास ने, मशीन द्वारा हुए अत्याचार ने और उदश्यान्त व्यवसायवादियों अं 
सेनावा दियों द्वारा हुए वैज्ञानिक ज्ञान के दुरुपयोग ने अनेक नई और सुन्दर सचाइः 
की हाल में होनेवाली उपलब्धि के वावजूद भी, एक ऐसा संकट ला खड़ा किया 
कि उस जैसा दुनिया में दूसरा नहीं मिलता | यहाँतक कि ऐसा आभास. होने लगा 
कि सभ्यता, या कहो कि नियम भलरूमनसाहत के साथ रहनेवाले शिक्षित समाए 
जैसाकि कुछ भाग्यशाली व्यक्तियों ने उसे समझा है, अब शायद पहले कभी की + 
अपेक्षा अधिक पूरे तौर से उस विश्व-व्यापी अराजकता और विनाशकारी युद्ध 
नष्ट-अ्रष्ट हो जाये, जिसे कि स्वार्थ-साधन में नग्न मानव की स्वेच्छाचारी वांसनाईं 
ने जन्म दिया है । 

मैंने इस लेख में, यह समझाने. की कोशिश की है कि गांधी के महानूं भी 
अत्यंत संबद्ध अहिसा और सत्याग्रह के आदर्श ही केवल वह उपाय जान पड़ते | 
जिससे हमारी छिलन्न-विच्छिन्न और रुग्ण अवस्था को मूृक्ति और स्वस्थ और सच्च 
जीवन प्राप्त हो सकता है। और ऐसा करते समय, साथ-ही-साथ मुझे यूरोपीः 
विचार-माला के गत इतिहास में आये इन- आदर्शों के उल्लेखों पर भी नज़र डाल 
जाना है, क्योंकि अधिकांशतः आँखों से ओझल और प्रायः ईसाई संस्कृति के नेताओं 
द्वारा तिरस्कृत और उपेक्षित रहकर भी वे अभी क़ायम हैं। (भारत और चीनर 
अहिंसा का जो इतिहास रहा, उसके बारे में लिखने का मेँ -अधिकारी नहीं हूँ ।) 
उस यरोप के मध्य में जो आज अपनी वरवादी के लिए. तलवारों से भी कहे 


) 
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/ अधिक भयंकर असंख्य साधन जुटाने में तेज़ी के साथ लगा है, जर्मन प्रदेश सिलीसिया 
| है और वहाँ गौरलिज्ञ नामक एक प्राचीन नगर है, जो अब आधुनिक साज-सज्जा से 
 सज्जित हूँ । यहाँ एक प्रमुख सड़क पर जहाँ कि मोटरों की धूँ-धूँ से वायु गूँजा करती 
ह है, एक महान्‌ किन्तु अत्पख्यात ईसाई जेकब बोहमे के सम्मान में एक प्रस्तर मूर्ति 
कोई पन्द्रह वर्ष हुए स्थापित की गई थी। इस मूर्ति के निचले भाग में रवयं उस ईसाई 
+ सत्पुर्ष के आस्था और चेतावनीभरे शब्द खुदे हुए हैँ--“'प्रेम और विनय ही हमारी 
#तलवार है, जिसके द्वारा ईसा के काँटों के छत्र की छाया में हम लड़ सकते हैं ।” 
।इन शब्दों से उस उद्धरण की पूर्ति हुई जिसे कि उन वृद्ध संत ने वहाँ अंकित किया 
| है । और बोहमे वह सन्त थे जिन्होंने ईश्वर-सत्ता के प्रति अपनी आस्था के अर्थ अनेक 
/ विपदाएँ सहीं। इस आस्था ही के द्वारा मानव का उद्धार हो सकता है, यह घोषणा 
[ करने के अपराध में वह घर से निकाल दिये गये थे । यूरोपीय इतिहास , निश्चय ही, 
अन्य ऐसे अनेक विनयी, प्रेमी और निर्भीक नर-नारियों की कथाओं से भरा है जिन्होंने 
# कि उसी, यानी अहिंसा के, सन्देश को अपने जीवन में निभाया है और देश की 
6 सामाजिक और राष्ट्रीय प्रवृत्तियों में अधिकांश को अहिंसा के विपरीत जाते देखा है । 
४ लेकिन वास्तव में बहुत ही कम उस बल, साहस और प्रेरणा का संचय कर पाये 
| जिससे मौजूदा व्यवस्था के निर्वाण और समाज के पुनर्तिमाण के लिए वे अपने 
£ देशवासियों को विद्व-प्रेम का उपदेश प्रभु-सन्देश के रूप में खोलकर चुना सकते । 
£ अवतक परलोक-वाद के अतिरंजन की परम्परा होने के कारण, ऐसे आत्म-न्ञान-प्राप्त 
£ व्यक्ति लगभग हमेशा यह समझकर खामोश हो जाते रहे कि दुनिया और दुनिया 
£ की व्यवस्था का विनाश तो विधिद्वारा ही निश्चित है, और इसलिए वे दोनों सुधार 
£ के बस की बातें नहीं हैं । 

64 आख़िर, अब जब कि यूरोप, जिसका कुछ भाग फिर भी ईसाई होने का दावा 


॥॥ 
४ 


८ केर रहा है, अन्य समस्त “सभ्य जातियों के साथ एकसाथ एक आत्मघातक युद्ध 
की ओर जी-जान से बढ़ रहा है, साम्प्रदायिक और धामिक झगड़ों से बुरी तरह छिन्न- 
विच्छिन्न भारत प्रें एक छोटे-से पतले-दुबले हिन्दू का उदय हुआ है । वह पहले वकील 
४ भी रह चुका हैं। अब वह हल़ारों स्त्री-पुरुषों को सत्य और न्याय के नाम पर एक 
£ बिलकुल नये क्विस्म की लड़ाई के लिए भर्त्ती होने को उत्‌-ग्रे रित कर सकता हूँ । यह 
/ एक ऐसी लड़ाई है, जिसके सैनिक विनाशकारी मशीनरी के गन्दें स्पर्श से एकदम अलग 
/ वेने रहने की कोशिश करते हैं, यह एक लड़ाई है जिसके लड़ने के छिए हूँ * 
४ अेस्त्र आत्म-शक्ति, और अन्नास निर्देय छात्रओं के भी साथ बढ़ती गईं सददृत्ति, और 
ईश्वर के समक्ष निष्छा पूर्ण विनय । हाँ, में कहूँगा, यह लड़ाई है, जी खूगीनय वि 
का काटी का ताज और उसकी सूली का दद अपनाकर इस दृढ़ आरधा से लड़ा जाल 


क . 


£ है कि यह वह सूली और कांटों का ताज हैं जिससे पीड़ित और पीड़ा देनेबाठा दोनों 
है 
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जेसा कि पहले शायद कभी भी नहीं, विपरीत जमा हुए मलों से विशृद्ध हुई 
विश्वस्त कर दिया हैं कि यह इतिहास-गण्य व्यक्ति विश्व और विश्वपति के हद 
में बह स्थान ग्रहण किये हुए है जो कि अन्य किसी भी मानव-मत्ति या दँवी अवत 
की पहुंच के बाहर हैं। उसी आत्मा का अन्य मानव-प्राणियों में भी कुछ क 
किंतु फिर भी गौरवमय गरिमासहित अधिवास है। अनेक उनमें-वे हैं, जिनः 
स्मृति का पीछे अब कोई भी उल्छेख नहीं रह गया है और कुछ उनमें ऐसी आत्मा 
कि जिनकी यादगार को अपने जाति-इतिहास के उज्ज्वल और जगमगाते रत्नों 
रूप में सुरक्षित रवखा गया हैं। उनके आभामण्डरू पर एक थोड़े-से काले चिन्ह 
में मिल जायें, लेकित इनसे उसकी कल्याणमयता नहीं ही के वरावर बंधली हो पाः 
। में इन सब को शाशवत ईसा के दूत या पैग़म्बर के रूप में देखता हूँ। भले 

उनमें से कुछ ईसा को प्रभु और परमात्मा स्वीकार नहीं कर पाये या करने को उद्य 
नहीं हए न 

इन महान पथ-प्रदर्शकों में, एक सबसे बड़े, प्रतीत होता है, मोहनदास करमचः 
गांधी हैं, और वह अहिसा-सत्याग्रह का पैग़ाम लेकर जगत्‌ में जनमे हैं। निश्चय 
अपने इस यूग के तो वे सबसे बड़े व्यक्ति हैं । प्राचीन मतों और नीति की मान्यता5 
के ह्यास ने, मशीन द्वारा हुए अत्याचार ने और उदश्चान्त व्यवसायवादियों औ 
सेनावा दियों द्वारा हुए वैज्ञानिक ज्ञान के दुरुपयोग ने अनेक नई और सुन्दर संचाइईय 
की हाल में होनेवाली उपलब्धि के बावजूद भी, एक ऐसा संकट ला खड़ा किया, 
कि उस जैसा दुनिया में दूसरा नहीं मिलता । यहाँतक कि ऐसा आभास होने लगा। 
कि सभ्यता, या कहो कि नियम भलमनसाहत के साथ रहनेवाले शिक्षित समा 
ज॑साकि कुछ भाग्यशाली व्यक्तियों ने उसे समझा है, अब शायद पहले कभी की भे 
अपेक्षा अधिक पूरे तौर से उस विश्व-व्यापी अराजकता और विंनाशकारी युंद्ध 
नष्ट-अ्रष्ट हो जाये, जिसे कि स्वार्थ-साधत में लग्न मानव की स्वेच्छाचारी वासना 
ने जन्म दिया हे । 

सेने इस लेख में, यह समझाने की कोशिश की है कि गांधी के महान औः 
अत्यंत संबद्ध अहिंसा और सत्याग्रह के आदर्श ही केवल वह उपाय जान पड़ते हैं 
जिससे हमारी छिन्न-विच्छिन्न और रुग्ण अवस्था को मृक्ति और स्वस्थ और सच्चा 
जीवन प्राप्त हो सकता है। और ऐसा करते समय, साथ-ही-साथ मुझे यूरोपीय 
विचार-माला के गत इतिहास में आये इन: आदर्शों के .उल्लेखों पर भी नज़र डालते 
जाना है; क्योंकि अधिकांशत: आँखों से ओझल और प्राय: ईसाई संस्कृति के नेताओी 
द्वारा तिरस्क्ृत और उपेक्षित-रहकर भी वे अभी क्रायम हैं । (भारत और चीन मे 
अहिंसा का जो इतिहास रहा, उसके वारे में लिखने का में-अधिकारी नहीं हूँ ।) 

उस यरोप के मध्य में जो आज अपनी बरवादी के लिए. तलवारों से भी कहीं 


स्टीफेन हॉबहाउस ११३ 


अधिक भयंकर असंख्य साधन जुटाने में तेजी के साथ लगा है, जमंन प्रदेश सिलीसिया 
है और वहाँ गौरलिज़ नामक एक प्राचीन नगर हैँ, जो अब आधुनिक साज-सज्जा से 
पज्जित है । यहाँ एक प्रमुख सड़क पर जहाँ कि मोटरों की घूँ-धूँ से वायु गूजा करती 
३, एक महान्‌ किन्तु अल्पर्यथात ईसाई जेकब बोहमे के सम्मान में एक प्रस्तर मूर्ति 
कोई पन्द्रह वर्ष हुए स्थापित की गई थी | इस मूर्ति के निचले भाग में स्वयं उस ईसाई 
पत्पुरुष के आस्था और चेतावनीभरे शब्द खुदे हुए हैँ---'प्रेम और विनय ही हमारी 
तलवार है, जिसके द्वारा ईसा के काँटों के छत्र की छाया में हम लड़ सकते हैं ।” 
इन शब्दों से उस उद्धरण की पूर्ति हुई जिसे कि उन वृद्ध संत ने वहाँ अंकित किया 
है । और बोहमे वह सन्त थे जिन्होंने ईश्वर-सत्ता के प्रति अपनी आस्था के अर्थ अनेक 
विपदाएँ सहीं । इस आस्था ही के द्वारा मानव का उद्धार हो सकता है, यह घोषणा 
करने के अपराध में वह घर से निकाल दिये गये थे । यूरोपीय इतिहास , निश्चय ही, 
अन्य ऐसे अनेक विनयी, प्रेमी और निर्भीक नर-नारियों की कथाओं से भरा है जिन्होंने 
कि उसी, यानी अहिंसा के, सन्देश को अपने जीवन में निभाया है और देश की 
सामाजिक और राष्ट्रीय प्रवृत्तियों में अधिकांश को अहिंसा के विपरीत जाते देखा है । 
लेकिन वास्तव में बहुत ही कम उस बल; साहस और प्रेरणा का संचय कर पाये 
जिससे मौजूदा व्यवस्था के निर्वाण और समाज के पुनर्तिमाण के लिए वे अपने 
देशवासियों को विश्व-प्रेम का उपदेश प्रभू-सन्देश के रूप में खोलकर सुना सकते । 
अबतक परलोक-वाद के अतिरंजन की परम्परा होने के कारण, ऐसे आत्म-ज्ञान-प्राप्त 
व्यक्ति लगभग हमेशा यह समझकर खामोश हो जाते रहे कि दुनिया और दुनिया 
की व्यवस्था का विनाश तो विधिद्वारा ही निश्चित है, और इसलिए वे दोनों सुधार 
के बस की बातें नहीं हैं । 
आख़िर, अब जब कि यूरोप, जिसका कुछ भाग फिर भी ईसाई होने का दावा 
फेर रहा है, अन्य समस्त “सभ्य” जातियों के साथ एकसाथ एक आत्मघातक युद्ध 
फी ओर जी-जान से बढ़ रहा है, साम्प्रदायिक और धामिक झगड़ों से बुरी तरह छिन्न- 
विच्छिन्न भारत में एक छोटे-से पतले-दुबले हिन्दू का उदय हुआ है । वह पहले वकील 
भी रह चुका है । अब वह हज़ारों स्त्री-पुरपों को सत्य और न्याय के नाम पर एक 
विलकुल नये किस्म की लड़ाई के लिए भर्त्ती होने को उत्‌-ग्रेरित कर सकता हैं । यह 
/ एक ऐसी लड़ाई है, जिसके सैनिक विनाशकारी मशीनरी के गन्दे स्पर्ण से एकदम अलग 
/ पते रहने की कोशिश करते हें, यह एक लड़ाई है जिसके लड़ने के छिए हैँ निर्दाषि 
८ अस्त्र आत्म-शक्ति, और अज्ञास निर्देय झात्रुओं के भी साथ बढ़ती गई सदवृत्ति, भर 
८ रश्वर के समक्ष निष्ठा पूर्ण विनय । हाँ, में कहेंगा, यह लड़ाई हूँ, जो खु्ीनखुर्धी न्सा 
का कांटों का ताज और उसकी सुली का दर्द अपनाकर इस दुढ़ झारधा रू डा का 
/ है कि यह वह सूली और कांठों का ताज है जिससे पीड़ित मौर पीड़ा देनेवास्य दोने 
८ 


क्र 


अन्त 
+ कक 


लक. अल्क 
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सुधर कर ईरवरतक पहुँच सकेंगे | भारतीय पाठक मुझे क्षमा करेंगे कि में सवा 
वश ईसाईधर्म की भाषा पर उतर आता हूँ । लेकिन में हिन्दू-धर्म की हृदय से प्र 
करता हूँ कि जिसने अहिसा के पैग़म्बर को जन्म दिया हैं । 

जहाँ आज इस दुनिया में चारों ओर भय और अन्धकार छाया हुआ है, वह 
स्वप्न है, इतना सुन्दर कि विश्वास नहीं होता कि वह सच हो आया होगा । पर य 
विश्वसनीय साक्षियों की बातों पर विश्वास करें, और विश्वास कर सकते हैं, 
आइवासन की सूचना हैं कि एक जीवन और स्फूर्ति देनेवाले जन-आन्दोलन के प्रध् 
प्रयोग आरंभ हो गये हैं । अवतक उसमें असफलताएँ और भूल-चूक (नेता और उ 
अनुयायियों द्वारा) हुई है, यह जुदा वात है । पिछले कुछ महीनों में महात्मा (अ 
तौर से इसी पद से भारत में उन्हें विभूषित किया जाता है और वह स्वयं इसे ग्रह 
करने से इन्कार करते हे) ने स्वयं एक बार फिर, पिछली असफलता और निराशा' 
अनभति को निःसंकोच स्वीकार किया है, लेकिन फिर भी भविष्य में अपना 
विश्वास प्रगट किया है । “ईश्वर ने मुझे”, वह लिखते हैँ, “इस काये के लिए चुवा 
कि में भारत को उसकी अपनी अनेक विक्ृतियों से निवृत्ति पाने के लिए अहिसा' 
अस्त्र भेंट कहूँ ।*** "अहिंसा में मेरी निप्ठा अब भी उतनी ही दृढ़ है जितनी के 
थी । मुझे पक्का विश्वास हैं कि इससे न सिफ़ हमारे अपने देश ही की सब. समस्या 
हल होंगी, बल्कि इससे, यदि उपयोग ठीक हुआ, तो वह रक्‍तपात भी रुक. जाय 
जो कि भारत के बाहर हो रहा है और पश्चिमी देशों को उलट देना ही चाहता हैं| 

ज़रा खयाल तो कीजिए एक उस लोकव्यापी और देश-भक्ति से अत्यन्त। 
पूर्ण आन्दोलन का उन लोगों में, जो कि आक्रांता विदेशी लोगों के शासनाधीन हैं वी 
जहाँ मालम होता है सहस्नों ने मगन और विश्वस्त भाव से नीचे लिखे वचनों॥ 
अपने कर्म का आधार-सूत्र स्वीकार किया हैँ । ये वचन उनके उस महान नेता + 
लेखनी अथवा मृख से निकले लिये गये हैं ।* 

“अहिंसा का अर्थ अधिक-से-अधिक प्रेम है । वह ही सर्वोपरि नियम हैं; केव 
उसी के बल पर मानव-जाति की रक्षा हो सकती हूँ 

“बह, जो अहिंसा में विश्वास रखता है, जीवन-रूप परमात्मा में विश्वा 

करता है । 

“अहिंसा दब्दों द्वारा नहीं सिखाई जा सकती । हृदय से प्रार्थना करने पर ह 
वह प्रभ.की कृपा से अन्तःकरण में जगती है । 

“अहिंसा, जो सबसे वीर हैं और बलिप्ठ है, उनका शस्त्र है। ईश्वर के सऊ 

१. कुछेक स्थानों में सेंने गांधीजी के अलूग-अलग वचनों को, जैसे कि 
गांधीजी द्वारा स्वयं अथवा भिन्न लेखकों द्वारा प्राप्त हुए थे, संक्षिप्त कर दिया हैं वे 
जोड विया.है | . : 


- स्टीफेन हॉबहाउस - ११५ 


जन में तलवार चलाने की शक्ति होती है, लेकिन वह चलायेगा नहीं, क्योंकि वह 
जानता है कि हरेक आदमी ईश्वर का प्रतिरूप है । 

“यदि रक्त बहाया जाय, तो वह हमारा रक्त हो । बिना मारे चुपचाप मरने का 
साहस जुटाना हैं ।” 

: “प्रेम दूसरों को नहीं जलाता, वह स्वयं जलता है, खुशी-खुशी कष्ट सहते 
मृत्यु तक का आलिगन करता है। किसी एक अंग्रेज की भी देह को वहु मन, वचन, 
या कर्म से, जान-बूझकर क्षति नहीं पहुँचायेगा ।” 

“भारत को उनपर, जिनके द्वारा कि वह विजित समझा जाता हैं, प्रेम से 
विजय पानी होगी । हमारे लिए देश-भक्ति और मानव-प्रेम एक ही चीज़ है । भारत 
की सेवा के प्रयोजन से में इंग्लैण्ड या जर्मनी को चोट न पहुँचाऊँगा ।” 

“अहिंसा और सत्य अभिन्न हैं और एक का ध्यान करो कि दूसरा पहले ही 
'आ जाता है ।” 

“सत्य से ऊपर और कोई ईश्वर नहीं है । सत्य ही सर्वप्रथम खोजने की वस्तु है ।” 

“स्वयं ईश्वर द्वारा संचालित हमारे पवित्र यूद्ध में कोई ऐसे भेद नहीं हे 
जिन्हें गप्त रखने की चेष्ठा की जाय, चालाकी की कोई गंजायश नहीं है, असत्य को 
कोई स्थान नहीं है । सब कुछ शत्रु के सामने खुलेआम किया जाता है । 

' सत्याग्रह के लिए आवश्यकता है कि शुद्धि के लिए प्रार्थना करके ऐन्द्रिक और 
'अहंगत समस्त वासनाओं पर क़ावू पाया जाय ।" 

“एक-एक पग पर सत्याग्रही अपने विरोधी की आवश्यकताओं का खयाल करने 
के लिए वाध्य है । वह उसके साथ सदा विनम्धर और शिष्ट रहेगा, यद्यपि सत्य के विरुद्ध 
'जानेवाली उसकी बात या हुक्म को वह नहीं मानेगा ।” 

“सत्याग्रही न्याय के रास्ते से नहीं डिगेगा । पर वह सर्देव श्वान्ति के लिए उत्सुक 
रहता है। दूसरों में उसको अत्यन्त निष्ठा है, अनन्त धैय॑ और अमित जाद्या । 

/* . “मानव-प्रकृति तत्त्वतः एक है और इसलिए अन्यायकारी ( अन्त में ) प्रेम के 
प्रभाव से अछता रह नहीं सकता ।* 

“घरती पर कोई शक्ति ऐसी नहीं, जो शान्ति-प्रतिज्ञ, संकल्प-बद्ध और इदवर 
भीरु जनों की राह में ठहर सके । संसार के समस्त शस्त्र-भंडारों के मुकाबिले नी 
'अहिसा अधिक शक्तिशाली है ।” 

“जो ईश्वर से डरता है उसे मृत्यु से कोई भय नहीं ।' 

“रफजक्षेत्र वाली वीरता तो हमारे लिए संभव नहीं । देढिन निर्भकिता बिलकुल 
'जेहरी हैँ। शरीर के चोट खाने का डर, रोग या मृत्यु का डर, घन-संपद्ा, पारव 
(अथवा ख्याति से वंचित होने का डर, सव डर छोड़ देना होगा । कोर्ट दस्तु दुनिया में 
. हमारी नहीं है ४! 
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“अहिसा के लिए सच्ची विनम्रता चाहिए, क्‍योंकि 'अहूं' पर नहीं, केवल ईछा 
पर निर्भर होने का नाम अहिंसा है ।” + 
असल में जिस हृदतक हम दुनिया की सम्पदा का अनुचित हिस्सा वटोसा 
आराम से बैठे हुए हैं, या अपने साथी जनों को शोपित करने या उनपर शासन चह्यो 
में सन्‍्तोप का अनुभव करते हैं, वहाँतक भले ही हमें ऊपर के जैसे सिद्धान्तों को अपर 
नित्य जीवन में लाने में डर लगता हो; लेकिन सद्भावना-भरे उन सब स्त्रीयुष्ो 
को, जो मानव भौर ईश्वर में और आत्मानन्द के जगत्‌ की वास्तविकता में निश् 
रखकर जीवन जिताने की चेष्टा करते हैं, अवश्य ही एक ऐसे आन्दोलन में बाला 
मिलना चाहिए, जिसने, वावजूद अपनी सब भूल-चूकों के, मानव-इतिहास में पहले-पह 
अपनी पताकाओं पर विशुद्ध जीवन-स्फूर्ति देनेवाले ऐसे उपदेश-पद अंकित किये हैं । 
खासतौर से ध्यान देनेयोग्य बात यह हैं कि कम-से-कम दो ऐसे अवसरों प 
जहाँ कि सविनय-अवज्ञा के रूप में सत्याग्रह-आन्दोलून ने एक अपर्याप्त रूप से शिक्षि( 
हुई जनता में भयावह उत्तेजना का ऐसा वातावरण पैदा कर दिया था, जिससे नौक | 
हिसात्मक कार्योतक पहुँच गई थी, भारत के इस नेता ने एक नितान्त असाधारण 
साहस का परिचय दिया । अपनी “हिमालय-जैसी भूल” को उसने क़बूल किया औए| 
आन्दोलत को एकदम बन्दे कर दिया | यद्यपि उसके बहुत-से अनुगामियों को बुरा हे| 
लगा और उन्हें रोष भी हुआ | इसके अतिरिक्त, हिंसा और. अत्याचार की बुराई क 
प्रतिरोध करने के लिए गांधीजी का जो कार्यक्रम है, उसीसे अभिन्न रूप में जुड़े हुए को 
विविध कार्य-क्रम हैं जिनसे प्रकट होता है कि “जो सबसे दीत हें, वीचे गिरे हें, खो 
जा. चुके हैं,” और खासतौर से जो भारत के 'अछूत' बने दर-दर मिलते हैँ” उंत स्का 
सत्पाग्रही किस बेचैनी के साथ मिलकर एक होजाने को उत्सुक रहता है | 
पिछली कुछ शताब्दियों में पश्चिम के तौर-तरीक़े और विचार-संस्कारों | 
फैलकर पृथ्वी के अधिकांश भागों को समृद्ध बताया है। पर उस समाज में ईसा ( 
के सुन्दर आदर्शों का बहुत-से-बहुत उपयोग है तो वह अंश-मात्र | यह-सच है कि 
उस संस्कृति के प्रभाव से जीवन को स्फूरति मिली है, अभागे और पीड़ित जनों क| 
न्याय, दया और सहायता का कुछ-कुछ भाग प्राप्त हुआ है, सचाई और ईमानदार॥ 
को बल भी मिला है, और एक बहुत बड़ी संख्या को ऐन्द्रिक जड़वाद की दलदलों ऐ॥ 
उबरने का सांस भी मिल सका है । लेकिन इल क्षेत्रों में भी उस पद्धति की सफलता 
अत्यंत सीमित होकर रह गई है । उधर ईसाई आदर्श तो, जैसा कि हम जातते हैं 
बेकारी, व्यावसायिक प्रतियोगिता, और युद्ध की मुसीबतों को दूर करने में अक्ृतका|॥ 
हुआ ही है । वजह यह है कि लगभग सब ईसाई, अतिशय धामिक जन भी '“सुरक्षितता ह 
के मोह में रहे हैं । उन्होंते अपना विश्वास अनात्म में और जड़ता में और संक्किं 
सम्पदा में अटका लिया है । शांति-रक्षा के निमित्त ध्वंसकारी शास्त्रों में उनका विशवार्ि 
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/ परमात्मा म और परमात्मा से प्राप्त आत्म-शक्ति में आस्था उन्हें नहीं है। हम 
इवर और कलदार दोनों की साधना करना चाहते हैं । हम अपने को वेशुमार ऐसे 
गमान से घिरा रखते हैं जो प्राय: अज्ञान और अनिच्छूक मजूरों और आत्मा का 
नन करनेवाली मशीतों द्वारा बना होता है। अपने नौजवानों को मार-काट और 
वंस की शिक्षा पाने की सीख देते हें । और यह सब इसलिए कि अपराधी और भूखे 
[| हम बचे रहें । पर हमारे छालच और स्वार्थ से भूखा और भूखा रहने को लाचार 
कर अंत में अपराधी हो उतरता है । 

ईसा ने अपनी महान्‌ उपदेश-वाणी में, और इससे भी अधिक स्वयं अपने जीवन 
गैर मृत्यु के दृष्टान्त द्वारा, हमेशा के लिए इस झूठी सभ्यता का प्रतिकार बता दिया 
[। वह स्त्री और पुरुषों का आवाहन करते कि वे सीखें कि किस प्रकार जीवन की 
ग़दगी और स्वस्थ-कर दीनता से (पतनकारी लाचार दीनता से नहीं) संतुप्ट रहना 
ग्रहिए; किस प्रकार ईश्वर की सहायता और संरक्षकता में पूर्ण विश्वास रखना 
ग़हिए; और किस प्रकार अन्य सभी कुछ से ऊपर परमात्मा, आत्मानन्द, और 
गीवन-मोक्ष को महत्त्व देता चाहिए । वह कहते हैं कि सब मानव-प्राणियों से एकता 
एप्त करो और एक दूषित आत्मा का मुक़ाबिला अजेय धैयय॑ और प्रेम से करो। 
वश्वास से विचलित न होओ कि अन्यायी के अंदर भी न्याय है और निष्ठा प्राप्त 
रो कि बलपूर्वक किसीका प्रतिरोध करने के बजाय स्वयं कष्ट सहोगे और इसमें 
गन देने को तैयार रहोगे | बुरों को भलों में वबलदने की यही रीति हैँ और यही 
रमात्मा की है । 

आदि से, ईसा के कुछ थोड़े ही अनुयायियों ने दूषितों से वरतने का यह तरीक़ा 
(रे तौर पर समझा मालूम होता है । यह हमारा दुर्भाग्य है । और तो और, वाइबिल 
भी, जहाँ इसकी व्याख्या है, वहाँ पुरानी दंड-भावना का भी अवलेव चढ़ गया हूँ । 
म-से-कम कुछ लेखकों ने तो उस पवित्र पुस्तक में ऐसी धारणा प्रगट की हैँ कि कोप 
श्रीर दण्ड हेतु तलवार चलाना ईइवर का और राज्य का--क्या ना स्तिक राज्य का--- 
प्रधिकार-सिद्ध कर्म हूँ; हाँ व्यक्ति-खप से, अगचें, एक ईसाई को बुराई का जवाब 
राई से नहीं देना चाहिए । कुछ अस्वाभाविक नहीं था कि ईसाई-घधर्म-थासन (चर्च ) 
सी इस धारणा को अपनाया । और फिर उस जहर को ख्रीसत छोक-घानन में भी 
गविष्ट कर दिया। खासतौर से यह मल घारणा कि, ईश्वर के पुत्र मसीह ने एक 


[हा 


नेत्यवरत्ती नरक की सत्ता का सिद्धान्त प्रतिपादित किया है, ईसाई * पर कझप 





गे तरह विद्यमान है । ऐसे विश्वास को लेकर 'क्रॉस' (यज्ञ) के अर्थ के पूरे महत्व 
४ पाना अत्यंत्त कठिन होजाता हैं ! 
खिवा भवित ६ और 





संपूर्ण मनप्यता के रूप में मसीह के व्यक्तित्व के प्रति आत्य॑ 
उचित है यदि, और में मानता हूं कि अवश्य, ईसा स्मेकोतर टृझुप थे ॥ 
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तक कि गूढ़ आराधना और प्रेमरूप ईश्वर के प्रति तन्‍्मयता भी ईसाई मत के सन 
को मानव-समाज के: प्रति उस ईश्वर के यथार्थ आदेश को प्रगट करने में असफल रही। 
निस्‍्सन्देह, उनमें अनेक ने सच्ची अहिसा का आच रण किया। लेकिन ईसाइयत के किसी 
बड़े नेता ने मनुष्य जाति के उद्धार के लिए अकेले एक कारगर उपाय के ढुप में अं 
को नहीं वताया। पीछे संतजन हुए जिन्होंने प्रयत्त किये कि ईसाइयत सामाजिक झ्षि 
के भाव से छूटे । पर जान पड़ता है कि ये भी ऐसे ईश्वर के रूप में श्रद्धा रखते एऐं 
जिसमें क्रोध और दण्ड की भावना को स्थान है। उनका विश्वास ऐसे ईश्वर में माढृग 
होता हूँ कि जो हमारे यूद्धों का पुरस्कर्त्ता है, जीवन-काल,. में प्रायश्वित न हो सकते: 
वाले पाप-भोग के लिए जिसने अनन्त नरकयातना का विधान किया है । जहाँ-तहं 
विचारक और रहस्यशील लोग यदि हुए भी हैं तो उनकी आवाज अरण्य-रोदन के 
तरह अनसुनी रह गई है। उनपर ध्यान नहीं दिया गया और उन्हें ग़लत समझा गया 
है । आखिर मानवता की परम आवश्यकता की घड़ी में लियो टॉल्सटॉय का उदय 
हुआ । युवावस्था में उन्हींसे मेंने प्रकाश पाया है और उनकी कथाकार की धन्य-शर्कि 
का में कृतज्ञ हूँ । उनके लेखों से लोगों में अपने सम्बन्ध में प्रश्नालोचन पैदा होता है। 
वही फिर फल लाता है। टॉल्स्टॉय के पश्चात्‌ महात्मा गांधी हमारे समक्ष हैं। ईसा- 
मसीह के शिक्षा-ल्रोत से उन्हें प्रेरणा मिलती है । टॉल्स्टॉय ने जो उन शिक्षाओं # 
स्पष्टीकरण किया गांधीजी की प्रतीति वैसी ही है। हिन्दू-शास्त्रों में वही वस्तु सारभूत 
है । उसी अहिंसा के संदेश को स्वीकार कर जीवन के हर विभाग में गांधीजी ने. उसकी 
उपयोग किया हैँ और उसे ऐसे तके-सिद्ध आकर्षक रूप में सामने रकक्‍्खा हैं कि हज़ारों 
पिपासु आत्माओं को तृप्ति प्राप्त होती है । उस सन्देश में अनिवार्य अपील है और 
वह विज्ञानयुक्त भी हे ।' लीड, 

जैसे ईसाई रहस्य-दृष्टाओं को उसी भाव में गांधीजी को भी ईइवर नीतिवार 
और व्यक्तिवत्‌ रूप में प्रतीत होता है । यह तो है ही कि ईश्वर अपौरुषेय हैं। यह 
दोनों की मान्यताओं में में कोई भेद. नहीं देखता । न तो परनर्जन्म का हिन्दू-विश्वार 

१. यहाँ स्मरण दिलाना अच्छा होगा कि दक्षिण अफ्रीका की अपनी पहती 
सार्वजनिक आअईहिसक प्रवृत्ति के आरंभ में गांधीजी अपने को टॉल्सटॉय. का शिष्य मात 
थे । अपनी सब प्रवृत्तियों का विवरण लिखकर गांधीजी ने टॉल्सटॉय को भेजा था! 
सन्‌. १९०३ में | युद्ध से कोई सात वर्ष पहले ] टॉल्सटॉय ने जवाब में एक छम्बा १ 
दिया:। वह पन्न बडे काम का हैं। अन्त में उसके जो वाक्य थे, वह भविष्य-वाणी 
जैसे लगते -हैं। लिखा था “ दुनिया के इस दुसरे छोर पर रहनेवाले हमलावरों को 
मालूम होता हैँ कि वहाँ ट्रान्सवाल में जो आप कर रहे हैं वह बहुत ही आवश्यक का! 
है । दुनिया में जितने काम किये जारहे हैं, उन सबमें महत्वपूर्ण काम हैं। 
उसमें ईसाई देश ही नहीं, बल्कि दुनिया के सब वेद भाग लिये बिना बच नहीं सकेंगे। 
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उनके व्यवहार-कर्म पर कोई ऐसा प्रभाव डालता दीखता है, जिसपर किसी भी तरह 
एक ईसाई को आपत्ति हो सके । और गांधीजी के लेखों में कहीं इस प्रकार का संकेत 
मुझे नहीं मिला कि ईइवर में, पुरुष-रूप में, वह दण्ड या क्रोध की किसी भावना 
की गूृंजाहश देखते हों । यह तो मोह है, मनृष्य का अहंकार और स्वार्थ है, जिसका 
इण्ड मनुष्य स्वयं भोगता और नष्ट होता है । “ईदइवर' गांधीजी कहते हैं, “प्रेम है।' 
“वह तो सहिष्णुता का प्रतीक है ।” “उसका तनत्र ऐसा सम्पूर्ण प्रजातन्त्र हैं कि उसकी 
उपमा नहीं हो सकती ।” पाप-फल और कर्म-सिद्धान्त की व्याख्या में गांधीजी ईश्वर 
की अपौरुषेयता और अलिप्तता के तत्त्व को मानते मालूम होते हैं। बोहेम और 
हॉया और कुछ अन्य विचारकों ने कर्म में ही फल-शक्ति मानी है । वह शायद सन्त 
गॉल की भी मान्यता थी । गांधीजी भी उसके बिल्कुल समीप हैं। गांधीजी के आदर्श 
में जो एक रहस्यमय निष्ठा है उससे पापीमात्र के निरस्तर और अनिवाय॑ उद्धार के 
तत्त्त्का और ईश्वरपूर्वक मनुष्य जाति की वास्तविक एकता के तत्त्व का भी प्रतिपादन 
शेता है । “आत्मा सब की एक है में इस तरह पापी-से-पापी के कर्म से अपने 
को अलग नहीं कर सकता***'''मेरे परीक्षण ( अर्थात्‌ सत्याग्रह ) में इसलिए तमाम 
मनृष्यजाति का सवाल आ जाता हूँ! ।” 
पर इसमें अचरज की बात न होगी कि मेरे समान एक पश्चिम देश के ईसाई को 
गंधीजी के समसे प्रोग्राम में सहमति न हो सके । उदाहरण के लिए, विवाह के सम्बन्ध 
में उनके विचार अहिंसा से संगत न मालूम होकर आत्यंतिक काया-दमन के लगते हूं । 
उनकी स्वदेशी की धारणा और शुद्ध हिन्दू राष्ट्रीयता भी यथार्थ सनातनी अथवा 
ईसाई अहिसा-सत्याग्रह की प्रकृति से अलग जान पड़ती हैं। पर दिन-पर-दिन यह 
हममें से अधिकाधिक पर प्रगट होता जाता है कि जैसे कि एक भारतीय मिश्ननरी ने 
क़ैहा है “सत्याग्रह, जोकि गांधीजी वतछाते और आचरण में लाते हैं, अथवा उनके 
प्च्चे अनुयायी जीवन में जिसे उतारते हैं, वह ईस;ई धर्म की मूल शिक्षा से एकदम 
अभिन्न हैं । वह बुराई को प्रेम से जीतने और स्वेच्छा से स्वीकार की गई भर श्रीति 
के साथ बरदाइत की गई वेदना के जोर से पाप को धर्म में परिवर्तित कर देनेवबास्ले 
शाश्वत सिद्धान्त 'क्रॉस' यानी आत्म-आहुति और यज्ञ-वर्म का दूसरा रूप हैं । 
ईसाइयों को इस वात का तो सामना करना ही होगा फि जाहिरा तौर पर 
उनके सम्प्रदाय का न होकर वह एक सनातनी (कट्टर) हिन्द है, जिसने कि क्रास 
के आहुति-धर्म के सार को पाया है और समाज के लिए उसके परम महत्व वी समझा 
ह हैं जो असलियत में ईसा-मसीह की जीवनदा यिनी मृत्यु के रहस्य वे घारण कर 
पका है और वह हैं कि उस सन्देश के प्रति अपनी तत्पर लगन भोर निष्ठा से हड्ारों 
आदमियों में वैसी ही त्याग की स्फूति भर सका हैँ । वह सृध्या को परास्त छरता 
१. सन्‌ १९२४ में दिल्‍ली सें उपवास के समय के गांधीजी के वचन । 
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कं, 


आया हूँ और काया के विकारों में कभी फँस नहीं गया । मुझे विश्वास है कि जत्र 
और स्वभावगत हिन्दू-संस्कारों की बाधा न होती, तो ईसा मसीह की शिक्षा का ऋष 
ही नहीं, वल्कि स्वयं ईसा मसीह के जीवन की प्रेरणा को आज गांधी अपने सत्याफ़ू 
मूल में स्वीकार करते । । 

जब सोचता हूँ कि मनुष्य जाति के इतिहास पर सत्याग्रह का क्या प्रभाव पड़ेगा, 
क्या परिणाम इस सम्पर्क का होगा, तो कल्पना कुछ इस तरह की सम्भावनायें प्रस्त 
करती हैं । अधिनायक तंतवाले राष्ट्रों के इरादे और हिंसात्मक तरीक़े कैसे 
दारुण हों, लेकिन धामिक वृद्धि को तो समस्या के तल में कुछ और ही दीखता है। 
परिस्थिति के दो पहलू विचारणीय हे । एक तरफ़ प्रजातन्त्र कहे जानेवाले पश्चिम 
राष्ट्र हें । सभ्यता, संस्कृति या धर्म के विषय में यही देश अगुआ हैं । - पर ये दुत्या 
की जो बहुत ज़मीन, माल और साधन अपनाये बैठे है, उसमें और मुल्कों के ताप 
वरावरी का बँटवारा करने को वे तैयार नहीं हैं । उधर खुलकर ज़ोर की आवाज 
साथ यही देश ऐलान करते हैं कि जो उनके पास उपलब्ध साधन और धन 
उन सब को लड़ाई में झोंक देने को वे तैयार हैँ । आधुनिक लड़ाई का रूप कत्पवार 
न लाया जाय तो ही अच्छा है । उसके ध्वंस की तुलना नहीं हो सकती । और यह एह 
होगा किसलिंए ? इसलिए कि आसपास के जो भूखे देश लूट में अपना भी हिंसा 
माँगते हे उन्हें दूर ठिकाने ही रखा जाय । धन-दौलत और अधिकार के पीछे बेतहाओ 
आपाधापी और होड़ा-होड़ लगी है । तिसपर उस वृत्ति में आ मिली है बुद्धि की चु 
रता । आदमी का दिमाग्न बेहद बढ़ गया है । प्रकृति की शक्ति और मनुष्यों के संगर्ग 
को क़ाबू में करके अब वह बहुत कुछ कर सकता है । नतीजा यह हुआ है कि भाई 
शक्ति बटोरकर लोग उन आसुरी वृत्तियों को पोस रहे हे। ऐसे क्या होगा ? होए 
यही कि सारी दुनिया में डिक्टेटरशाहियों या कि अन्य तन्‍त्र-शाहियों के गुट लोक-तृ्णा 
और शक्ति-संचय की प्यास में आपस में घमासान मचायेंगे और प्रजातस्त्र नामवा* 
देश भी उन अन्य तनन्‍्त्र-शाहियों की ताक़त का मुक़़ाबिला ताक़त से करेंगे | इस तरह 
मुसीबत और बढ़ेगी ही । त्रास बढ़ेगा, देन्य बढ़ेगा । तृष्ण और आतंक का दौरदौए 
होगा । क्योंकि आज की-सी लड़ाई की भीषणता के बीच का तो यह है कि प्रजातन 
राष्ट्र दुश्मनों की ज्यादा मज़बूत हिंसा-शक्ति के आगे हार कर नष्ट हों या फिर 4९ 
ही अन्दर सैनिक वर्ग और वृत्ति-प्रधानता बढ़ते जाने के कारण, आवश्यकता के वो 
से स्वयं अपने में ही डिक्टेटर-शाही उपजाकर उसके हाथों पड़कर नष्ट हों । 

उसके वाद फिर तो पुर/ने रोम-शाही के खुछे दौर का समय होगा ही ।. क्‍ 
और धर्म की पूछ तब नहीं होगी । पर जैसा कि सशस्त्र विरोध के मिठने के वाद, 
रोम-राज्य भी धीरे-धीरे उदार और निष्पक्ष होने लगा था, वैसे ही-दुनिया की. यह 
एकच्छत्रता या मुट्ठी-छत्रता अपने अंदर जड़वाद और मनमानेपन की शर्ते रखने १ 





रे 


स्टीफेन हॉबहाउस १२१ 


भी किसी क़दर कम सख्त होने लगेगी और उसका रुख एक तरह के ब॒जर्ग अधिकार 
का होने लगेगा । 
पर.फिर भी सहसोरों स्त्री-पुरुष होंगे जो निरंकुशता के हाथों बिकेंगे नही, त उसके 
मूक साधन बनेंगे । उनका इन्कार दृढ़ रहकर वढ़ता और फेलता ही जायगा । कप्टों 
से पविन्न, शर्नः:शने: ऐसे बहुत संख्या में समुदाय होते जायँंगे। ईसाई उसमें होंगे, बौद्ध, 
हिन्दू, मुसलमान या अन्य धामिक वर्ग होंगे । ये समूह आपस में पास खिंचेंगे और इकट्ठे 
बनते जायेंगे । वे सहिष्णु होंगे और रह-रहकर उनपर अत्थाचार टूटेगा । ( ईसाई 
होकर यह विश्वास मुझे हैँ कि अन्त में जाकर ईसा के सच्चे विसर्जन-धर्म के ही. किसी 
स्वरूप की विजय होगी, चाहे फिर उसमें सदियां ही क्यों न लूगजायेँ। ) ये सब समृदाय 
सरकारी अत्याचार या जनता के अनाचार के प्रतिकार का जो उपाय करेंगे, वह 
अहिसा-सत्याग्रह ही होगा; अबसे अधिक संगठित होगा, अधिक व्यापक, अधिक 
अनुशा सितं, और तेजोमय और विमल । पर भविष्य का वह प्रौढ़ आन्दोलन होगा 
इसी शिशु समर्थरूप में, जिसे हमारे इस युग में गांधीजी ने जन्म दिया है । और आगामी 
संतति के. लोग गाँधीजी की तरफ़ और उससे भी पीछे टाल्सटाय की तरफ़ उनके 
नवयुग के स्रष्टा के रूप में देखेंगे । कुछ काल तो अवश्य निरंकुश विश्व के नियंता 
अधिनायकजन, जाहिर में सामने शत्रु न देखकर, अपनेको अजेय मान बेठेंगे और 
लोकमत को, खासतौर से नई पीढ़ी को, अपनी ही तरह की शिक्षा से छा देंगे । लेकिन 
आदमी के अन्दर की दिव्यात्मा को दफ़नाकर कब रक्‍्खा जा सका हैं कि तव रवखा जा 
सकेगा ? सो शासक-वर्ग की शक्ति अन्दर से, धीमे पर निदिचत रूप में, क्षीण और 
खोखली होती जायगी | बुराई में अव्वल तो स्वयं ही नाश का बीज होता हैँ । बिना 
छेड़े उसे छोड़ दें और सुधार-आदर्श के हलके नासमझ्न जोश में लोग उसके खिलाफ 
हिसा में उतावले न हो बनें, तो वह नाश और भी जीध्त आजाय । यानी उस झासन- 
शक्ति के अन्दर से फूट पैदा होने छग जायगी। दल पड़ चलेंगे और घरेलू बुद्ध 
कलह मच फैलेगा । इन लड़ाइयों में, असहयोगवाली सत्याग्रह-भावना के व्यापक प्रसार 
के कारण, लड़ानेवालों को उनकी लड़ाई लड़ने क्के लिए कम-से-कम लोग हथियार बन- 
कर मरने को राजी मिलेंगे । आखिर इस घरती पर लाखों-लाख की संख्या में ऐसे 
स्त्री-पुरुप तैयार होआयेंगे, जो सव कुछ सह छेगे, पर अहिसा, अन्याय और तृप्पा के 
हाथों हृदय-हीन अस्त्र बनने को राजी न होंगे । 
साथ ही, विश्वास और आज्ञा करने के लिए मज़बूत कारण 

भावना का प्रभाव सत्याग्रहियों के संघों से फूट-फूटकर शासका जार 5 
की छावनियों में छाता जायगा । यह प्रभाव कोरी निर्षेदात्मक साधुता 
वल्कि सक्षम प्रेम का वछ उसमें होगा । उस ईश्वर की निष्ठा का उरई 
ईसा में मूतिमान्‌ हुआ, या कहो, बुद्ध अववा कृष्य में सू्तिमान्‌ हुडा। * 
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स्वयं उनका नेता और त्राता होगा । वही सत्य, वही प्रेम । वह प्रेम का अधिष्ठाता 
प्रभु होगा और सबके हृदय में उसका अधिवास होगा । इस प्रकार शासक लोग भी 
इस विषम संघर्ष के परिणामस्वरूप अधिकाधिक मनुजोंचित व्यवहार के योग्य बरेंगे 
और शासन-शान्ति के भले के लिए सत्याग्रहियों की उपयोगिता पहचानकर उल्ें 
स्वराज्य और स्वकर्म की अधिकाधिक स्वतंत्रता देंगे । अर्थ के क्षेत्र में इस स्वतंत्रता 
का अशभिप्राय होगा कि धर्म-संघ स्वावलंबी होंगे और मशीन के विकारी प्रभाव से बे 
रहेंगे । वही मशीन रक्‍्खी जायेंगी और रह पायेंगी जो मनृष्य के सम्पूर्ण विकास और 
पशु अथवा जन्तु-जगत्‌ के भी सौन्दर्य और सुख के विरुद्ध न होंगी। सत्याग्रही-धर्म-संघों 
में अधिक-से-अधिक संख्या में लोग खिचकर आयेंगे, यहाँतक कि बड़े-बड़े साम्राज्यों के 
अन्दर ऐसे सत्याग्रहियों का ही बहुमत होता चलेगा । वे सत्याग्रह की शक्ति में इतना 
पर्याप्त विश्वास रकक्‍्खेंगे कि कहें कि शासन-सत्ता का मूलाधार वही सिद्धांत होसकता है। 
उसके बाद तो छूट-पुट सनकी या झकक्‍की-से ही लोगों के दल शेष रह जायेंगे ।- उनके 
हाथों अधिकार भी कुछ न होगा । पर वे भी फिर स्वयं ही ऐन्द्रिक विलछास या तृष्णागत 
कर्म के चक्कर से ऊब चलेंगे | क्योंकि सब ओर उन्हें ऐसे छोगों का समाज मिडेग। गो 
धैयें बिना खोये, न किसी प्रकार का आवेश लायें, सब सह लेंगे और किसी तरह का 
बदला लेने से इन्कार कर देंगे। वह समय होगा कि प्रभु के ये वचन पूरे होंगे, कि “धन्य 
हैं वे जो नम्न हैं (शान्त, अथवा अहिसक हें); क्‍योंकि वे हैं, जो धरती पर राज 
करेंगे ।” राज्य ! ---नरलोक, सुरलोक, दोनों का राज्य ! ! हा 

बस, यहाँ आकर कल्पना हार बंठती है । आप कह सकते हैं कि यह तो आदेश 
की बात हुई । पास से चित्र व्यर्थ हो जाता है, दूर से ही मनोरम दीखता हैं । तिकट 
से निराशा होती है, दूर रखकर ही आशा जी सकती है। पर बुरी-से-बुरी संभावत्री 
और भली-से-भली आशा! का सामना करने की आदत रखना उपयोगी होता है। 
हो सकता है कि विधाता की ओर से कोई अभूतपूर्व संकट आपहुँचे जिसमें मानव 
जाति .ही का ध्वंस होजाय, कौन जानता है ! पर यदि ऐसा नहीं है, और इस 
धरती पर यदि एक दिन शान्ति और न्याय का साम्राज्य स्थापित होना ही है, तब तो 
निश्चय ही रास्ते में कुछ विष्न-वाधाओं के मिलने की हमें आशा रखनी ही चाहिए । 
ईश्वर का काम अचूक है, पर वह जल्दी का नहीं होता । और मनुष्य के भीतर की 
विकार भी नष्ट होने में शीघक्षता नहीं करता दीखता । पर यदि, और जब, इस धरती 
पर राम-राज्य आयेगा, आदमी और आदमी के (गांधीजी तो कहेंगे कि आदमी और 
पशु के भी) वीच हेष और कलह की, कम-से-कम बाहरी, संभावना तो:मिंट ही 
जायेगी । उस समय, यह आशंका कृपाकर कोई न करे कि, दुनिया यह वीरान और 
सूनसान जंगल की तरह होजायगी; दिलचस्पी की बात कोई न रहेगी और स्व 
ऊबने जैसा होजायगा । नहीं, हम विश्वास रख सकते हैँ कि चैतन्य की असीम सूजन- 







४४७० 
नव हम 


स्टीफेन हॉबहाउस १२३ 


शक्ति चुप नहीं बैठा करती और उसकी गति और प्रवृत्ति के लिए सदा असीम अब- 
काश रहे ही चला जायगा । ईश्वर की रचना में तो अतोल भेद और अनन्त रहस्य 
: भरा पड़ा है। आदमी की चेष्टा उसके अनुसन्धान में बढ़ती ही जा सकती है । और 
! यही होगा । पर तब प्रेरणा प्रीति की होगी और कर्म यज्ञार्थ होगा । वही प्रेरणा और 
वैसा ही कर्म है, चाहे वह स्वल्प और अविकसित रूप में ही क्‍यों न हो, जो हिन्दुस्तान 
/ की. जनता को इस समय उभार दे रहा है । 
आनेवाले साल त्रास और अन्धकार से भरे हो सकते हैं । पर वे ही प्रकाश और 
/ आनन्द से भी भरे होंगे । इन पंक्तियों का लेखक क्ृतज्ञता के साथ यहाँ स्मरण करना 
5 चाहता है कि कैसे चालीस बरस पहले लिये टाल्सटाय के स्फूत्तिमय वचनों को पढ़कर 
उसने युद्ध-प्रतिकार और स्वेच्छा से वरण किये हुए देन्य-दा रिद्र्य के आदर्श में कुछ अपने 
:साधारण-से निजी प्रयोग शुरू किये थे । फलस्वरूप काफ़ी दिन जेल की कोठरी का भी 
/उसे अनुभव हुआ। भला होता यदि उसके प्रयत्न बाद में भी उस दिशा में जारी रहे होते । 
:आाज तो वह इच्छा-ही-इच्छा है । तो भी उस भारतीय महापुरुष के प्रति,जिसे उस रूसी 
“महथि का आज का स्थानापन्न कहना चाहिए, श्रद्धांजलि भेंट करने के अवसर के लिए 
(यह लेखक परमक्ृतज्ञ है । 
कवि यीट्स ने कहा है कि “मेरी कवि-वाणी चिरनवीन है ।” यीट्स सच ही थे। 
पर यह और भी सच है कि श्रमचूर, आयू-जीणं, मोहनदास गांधी के जीवन से प्रस्फुटित 
हुआ आत्म-शक्ति का सन्देश सदा अजर-अमर हैं। वह नित-तवीन है--पेंतालीस 
: वर्ष पहले जब वह अध्यात्म-पुरुष सत्य के साहसपूर्ण प्राथमिक प्रयोग कर रहा था, उस 
: समय की नवीनता से भी आज वह नवीन हूँ । क्योंकि क्या आयु के वर्षों के साथ-साथ 
: वह पुरुष भी क्रम-क्रम से अजर-यौवन और दिव्य-नम्म्र उस सत्‌ शक्ति के स्रोत ईश्वर से 
(अभिन्न ही नहीं होता जा रहा है ? उस चिदानन्द चेतन्य के साथ उत्तरोत्तर एकाकारता 
: कया उसे नहीं प्राप्त हो रही है, जहाँ मृत्यु द्वारा जीवन का वरण किया जाता है ? 
/हो सकता है कि ईसा को मानने के कारण या समाज-दर्शन की ओर से वस्तु-विचार 
' करने की आदत की वजह से हम पश्चिमी ईसाई उनकी दृष्टि की स्पप्टता पर मर्यादायें 
भी देख पाते हों ! पर यह तो असंदिग्ध है कि गांवी हमारे बुग का महान्‌ आत्मा है । 
वह मुक्त मानवता का प्रतीक है, नवजागृत समाज का और विश्व केः भविष्य का वह 
अग्रदूत है । और भावी विश्व का वह रूप अब और इस समय भी हमारे बीच जन्म- 
काल में है । बस, यदि हम ही अपना कत्तेव्य निभाना जान छेते ! ; 
अस्तु, हम जो ईसा मसीह की छाया के नीचे खड़े हैं, नक्ति-भाव से उस पृरुष- 
श्रेष्ठ को प्रणाम करते हैं। उसके सत्याग्रह-संघ के सच्चे सदस्यों वो नी हमारा 
प्रणाम हो ! ईइवर की अमरपुरी के, अपनी न्वप्नपुरी के, उ्हीकी भांति हम भी नम्य 
पथ-यात्री हैँ । 


दा, उनहांका नाते हम भा नच्य 
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ए्‌. बेरीडेल कीथ, एम. ए., डी. लिट, एल-एल. डी., ई. वी. ए. 
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हममें से कुछ के लिए महात्माजी के जीवन की विशेषता इसीमें है कि वह, 
ऐसे संसार में जो अपने व्यावहारिक कार्यो में आदर्श पर अमर करने का विरोधी है, 
आदर्शवाद के पथ पर चलते हुए अनिवार्यरूप से सामने असंख्य कठिनाइयों के होते 
हुए भी आदर्श की प्राप्ति के लिए किये गये दृढ़ तथा निरन्तर प्रयत्नों का द्योतक है। 
दक्षिण अफ्रीका में मानवी व्यक्तित्व का मूल्यं मनवाने के लिए उन्होंने जो सेवायें की 
हैं उनको ब्रिटिश कामनवेल्थ के इतिहास में अवश्य ही प्रमुख स्थान मिलेगा । दक्षिण 
अफ्रीका के अफ्रीकन भाषा-भाषी छोगों का सिद्धान्त ही यह था कि क्‍या धर्म और 
क्या राजनीति, दोनों में ग्र-यूरोपियनों के साथ समानता का बर्ताव नहीं किया जा 
सकता । वहाँ भी गांधीजी ने इस सिद्धान्त का समर्थन किया कि मनुष्य-मनुष्य समाव 
हैं और जाति या वर्ण के आधार पर किया गया कृत्रिम भेद युक्ति-विरुद्ध और अनैतिक 
है.। उन्होंने वहाँ भारतीयों को स्थिति में भारी सुधार किया और दक्षिण अफ्रीका में 
उनकी स्थिति की समस्या की एक नई रोशनी में रक्खा । इस काम में जिन विरोवी 
शक्तियों का उन्हें सामना करना पड़ा, उनके बल की ठीक कल्पना होमे पर ही हम 
समझ- सकते हैं कि उनका उक्त काम उनकी सब सफलताओं में सर्वोपरि था । यह बड़े 
दुःख की वात है कि उनके वहाँसे चले आने के बाद वह संकीर्ण वर्ण-भेद फिर 
वहाँ प्रबल होगया है । लेकिन जबसे महात्माजी ने भारतीयों में आत्मसम्मान की 
भावना भरी और इस विचार का निषेध किया.कि अपने बड़प्पन के लिए एक मदुष्य 
या मेनुष्य-समाज द्वारा दूसरों का शोषण करने में बुराई नहीं, तबसे वहाँके भारतीयों 
की विरोध करने की शक्ति बढ़ बहुत गई है । कुछ समय के लिए यह आदर्श दवा रह 
सकता है; पर यह खयाल नहीं किया जा सकता कि वह बिलकुल ही मिट जायेगा | 
क्वेनिया और जंज़ीवार में भी उनके सिद्धान्तों का अच्छा परिणाम हुआ और 
उनकी वजह से वहांके अंग्रेज़ों ने इंग्लैण्ड में अपने प्रभाव से भारतीय हिंतों की परवा 
किये बिना इन स्थानों का शासन-प्रवन्ध एकदम अपने हाथ में छेने का जो प्रयत्न किया 
था उसका असर कम होगया । महात्माजी के प्रयत्व भारतीयों तक ही सीमित नहीं 
रहे । जिन सिद्धान्तों का उन्होंने प्रचार किया, वे. अफ्रीकन छोगों के भविष्य पर भी 
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प्मान रूप से लागू होते हें । उन्होंने कभी इस बात का समर्थन नहीं किया कि भारतीयों 
को अपनी ऐतिहासिक संस्कृति और सभ्यता के आधार पर केवल अपने समानाधिकार 
का दावा करके सन्तुष्ट होजाना चाहिए और अफ्रीका के मूल निवासियों को कमीना 
प्मझने और दासवृत्ति के योग्य मानने में यूरोपियनों का साथ देना चाहिए । 

भारत में उन्होंने इसी सिद्धान्त की शिक्षा दी कि यूरोपियनों को ही नहीं, भार- 
त्रीयों को भी सनृष्य-मनृष्य के समान समझना चाहिए | इस प्रकार उन्होंने अपने उन 
भारतीय साथियों के लिए कुछ मुश्किलें जरूर पैदा करदीं, जिनके धर्म-प्रंथों में---अन्य 
प्व॒ देशों के पुराने धर्म-ग्रंथों के समान ही--मनुष्य-मनृष्य में असमानता पर 
रिवरीय स्वीकृति की छाप लगादी गई है । परन्तु उन्होंने भारतीयों का आत्म-शासन 
गि अधिकार स्वीकार करने में युक्तिक्त रूप से पेश की जानेवाली इस सबसे बड़ी अड़- 
तन का अन्त कर दिया कि ऐतरेय ब्राह्मण में कुछ लोगों को शेष मनृष्य-समाज का 
वक होने और आवश्यकता होने पर घरों से बाहर कर दिये जाने और मार डाले 
ग़नेतक का विधान किया गया है । 

महात्माजी ने अछतों का जो पक्ष लिया और उससे हिन्दू-धर्म के सबसे अच्छे 
सद्धान्तों को बढ़ावा देने में जो सफलता मिली, ये सब वातें उनके चरित्र की विशेषतायें 
और .कालान्तर में उनके चरित्र का सबसे प्रमुख अंग रहेंगी। ऐतिहासिक 
वेकास के महत्वपूर्ण समयों का अध्ययन करनेवाले विद्यार्थी को इन वातों से पूर्ण 
च्तोष मिलेगा। 

सरकार के साथ अहिसात्मक असहयोग के सिद्धान्त का इतिहास तो बड़ा विवाद- 
स्त है । साधारण मनुष्य की प्रकृति से जो आशा की जासकती हैँ, इस सिद्धान्त पर 
प्मल के लिए उससे कुछ अधिक योग्यता की आवश्यकता है, क्योंकि मनृष्य तो स्व- 
ग्व से ही लड़ाका है; और जिन लोगों ने अहिसा के सिद्धान्त के प्रचार का बीड़ा 
उठाया वे खुद अपनी आदि प्रवृत्तियों का शिकार होगये । फिर भी इतिहास बतछाता है, 
गैर इससे कोई इन्कार नहीं कर सकता, कि न जाने किस अगम्ब मनोवैज्ञानिक कारण 
ब्रिटिश सरकार जिन माँगों की केवल युक्ति-बल द्वारा पेश किये जाने पर उपेक्षा 
एरती रही, उनन्‍्हींको उसने तव झट स्वीकार कर छिया जब उन्हें मनवाने के 
लए उसके शासन में अड़चन उपस्थित कर दी गई। अतः यदि महात्माजी ने ऐसे 
पाधन अपनाये, जिनमें हिंसात्मक कार्यो का खतरा था और जिनको अमझ में राने 
7र वास्तव में ऐसा हुआ भी, तो भी यह मानना पड़ेगा कि वे उन ध्येयों को केवल 
सी प्रकार प्राप्त कर सकते थे जिन्हें वे भारत के लिए प्राणप्रद समसते थे। भारत 
र प्रान्तों में प्रास्तीय स्वराज्य पर जो अमल हो रहा है वह व्िडिय बामनवेस्थ हे 
इतिहास की अत्यन्त विशिष्ट घटनाओं में से एक 
महापुरुषों में से अन्य अनेकों को भी इसका क्षे 





हि । 
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दूसरे को नहीं । यह वस्तुतः उनका एक स्थायी स्मारक है । संस्क्ृत-साहित्य की यह 
अद्वितीय विशेषता हैं कि वह ऐसे अर्थपूर्ण इछोकों से भरा पढ़ा है, जिन्हें 
पवित्र भाषा को पढ़नेवाला प्रत्येक विद्यार्थी बचपन में ही याद कर लेता हैँ । ऐप 
मालूम होता है कि ऐसा ही एक इलोक बालक गांधी के मन पर अंकित होगया था 
क्योंकि यह इलोक उस आदर को प्रकट करता है, जिसे पूरा करने के लिए उन्होंने अपन 
सारा जीवन निछावर कर दिया । वह इलोक यह है 

अय॑ निज: परोवेति गणना लघुचेतसाम्‌ । 

उदारचरितानां तु वसुधेव कुटुम्बकम्‌ ॥ 

“यह हमारा हैँ और वह पराया, ऐसा ख़याल तो छोटे दिल के लोग किया कर 

हैं; उच्च चरित्रवान तो सारी दुनिया को ही अपना कुटुम्ब मानते हैं । 
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जन्मोत्सव पर बधाई: 


ज्ञाज लेन्सवरी 
[ मेम्बर पालमेण्ड, लन्दन ] 


संसार के प्रत्येक भाग के उन करोड़ों मनुष्यों का साथ देने में मुझे प्रसन्न 
होती है, जो अक्तूबर १९३९ में महात्मा गांधी के जन्मदिन के शुभ पुनरागमन की 
बार-बार कामना कर रहे हें । 

उन्होंने एक बड़े आदर्श की तत्परता से सेवा के लिए अपना महान्‌ जीवन ढगा| 
दिया है। और अपने और भारत तथा संसार में अपने करोड़ों समर्थकों और मित्रों के 
जीवन द्वारा दिखला दिया है कि हरेक प्रकार की बुराई और पाप के विरुद्ध निष्किं| 
अहिसात्मक प्रतिरोध में कितनी महती शक्ति है । जिस काल में. उनका जन्म हुआ 
उसमें उनसे अधिक छगन और निरंतरता के साथ 'सत्य' का समर्थन करनेवाला दूर | 
कोई नहीं हुआ । हमारी यही कामना है कि वह पूर्व के ही नहीं, वल्कि संसार के हर्ष 
भाग के स्त्री-पुरुषों को विश्व-शान्ति, विश्व-प्रेम, सहयोग और सेवा का मार्ग दिखाने। 
के लिए यग-यूग जीते रहें । 
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गांधीजी की श्रद्धा और उनका प्रभाव 


प्रोफेसर जान मेकमरे, एम. ए. 
[ यूनिवरसिटी कॉलेज, लन्दन ] 


पिछली सदी में एक अंग्रेज़ी कवि ने यह लिखना उचित समझा कि :-- पूर्व पूर्व 
|: हैं और पश्चिम परिचिम; और दोनों कभी एक-दूसरे से न मिलेंगे ।' 
जिस समय ये पंक्तियाँ लिखी गई थीं उस समय ये एक ऐसा मत प्रकट करती थीं, 

“जिसपर सौम्य भाव से चर्चा भी की जा सकती थी । पर आज तो यह मत निश्चितरूप 
से इतना अर्थ और तकं-हीन है कि यह पद एक खासा मज़ाक बन गया है | मानवजाति 
के एक और इकट्‌ होते जाने में बहुत कुछ वजह तो यातायात का विकास हैँ | इसके 

* कारण सुगमता होगई हैँ कि एक देश का पुरुष संव देशों के लिए सूचनीय होजाय । ऐसे 
ही सहज अंतर्राष्ट्रीय ख्यातियाँ बन जाती हैं और व्यक्ति देश का न रहकर विश्व का 
होजाता हैं । स्वभावत: प्रइन और विस्मय होता हैं कि इन आधुनिक ख्यातियों में 
कितनी समय की कसौटी पर ठहरेंगी और अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति-प्राप्त महापुरुषों में 

# से कितने भावी पीढ़ी के मन और हृदय पर ऐतिहासिक महापुरुषों के रूप में अंकित 
रहेंगे ? किसी भी व्यक्ति के सम्बन्ध में यह वात निश्चित तौर पर कहना कठिन है । 

“ पर एक व्यक्रित ऐसा हैं जिसके वारे में इस सम्बन्ध में जरा-सी भी शंका करनी 

/ जेसम्भव हैं। वह व्यक्ति महात्मा गांधी हैं । 

* «मनुष्य की बड़ाई की दिशायें और दशायें अनेक हैं । पर वड़प्पन का स्थायित्व 
गहराई में है । इतिहास के महापुरुष वे व्यक्ति हें जिनका संसार के लिए महत्त्व माननीय 
व्यक्तित्व की गहराई से निकलता हैं । ऐसे आदमी की एक खासियत यह होती है कि 
लोग उसका भिन्न-भिन्न और आपस में एक-दूसरे से मेल न खानेबाला अर्थ लगाते है। 

: मेसलन सुकरात की महत्ता इस बात से प्रकट होती हैँ कि उसके मरने के एव. सदी 
वाद यूनान में बहुत-से दार्शनिक आम्ताय पैदा होगये, जिनमें आपस में एक-दूसरे 
से लाग रहती थी और प्रत्येक सुकरात की सच्ची शिक्षाओं के प्रचार करने वा दावा 
“करता था। ये महापुरुष, ध्यान की वात है, न तो पुस्तकों के लेखक होते है जो 
के उस अर्थ में बड़े कामकाजी और कर्मठ होते है । पर इन दोनों क्षेत्रों में दूसरों के द्वारा 
इनका व्यक्तीकरण हुआ करता है । दूसरों पर उनके व्यक्ष्तित्व को जो प्रत्णा हट 
हैं वह स्वयं विधायक शक्ति होती है । उनके इस संसार में जैसे जो वढ़ #, बह होना- 
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भर ही इस संसार को ऐसा बदल देता है कि वह फिर कभी लौटकर वैसा ही व 
नहीं सकता । गांवीजी इसी प्रकार के व्यक्ति हैं । उनका प्रभाव लगभग सव उनके: 
व्यक्तित्व की निजता व एकता पर क़ायम है। उसका प्रकाश दूसरों पर पड़ने 
उनके असर में प्रकट होता हैँ । वह प्रभाव दूसरे के दृष्टिकोण को बदल देता है 
उसकी अंतरंग मानवता, उसकी क्षमता और संभावना को गम्भीर करता है। 
रहस्यमय व्यक्ति, एक राजनी तिज्ञ, एक शान्तिवादी, एक प्रजातंत्रवादी, एक सामा 
क्रान्तिकारी, तथा एक बड़े प्रतिक्रियावादी और स्थितिपालक---चाहे जिस रूप में 
देखा जा सकता है। उनके जीवन-कर्म के महत्त्व को अमुक पहलू से लेकर वही उन्हे 
देने में असमीचीन कुछ नहीं है । परन्तु इनमें कोई एक उनके प्रभाव के रहस्य को छः 
सो नहीं । उनका एक-दूसरे से भिन्न होना ही यह सिद्ध करता है कि उनके प्रभाः 
महत्ता उस घरातल से, जिसतक कि इस प्रकार का वर्गीकरण पहुँच सकता है; परे 
महात्मा गांधी के लिए मेरे हृदय में जो आदर व सम्मान है वह उतके विः 
या नीति से सहमत या असहमत होने के कारण नहीं है। मेरे हृदय का आदर-सः 
तो, बल्कि, इसलिए है कि वह ऐसे व्यक्ति हैं कि सिद्धान्त अथवा कार्यक्रम सम्ब 
सहमति या असहमति के प्रइन ही उनके सामने होकर बिलकुल असंगत पड़ जाते 
संसार में वह एक पुरुष है जिन्होंने एक बार फिर साथुता और नीतिपरक सत्यर्नः 
की शक्ति की विधायकता को, एक बड़े पमाने पर, संसार को खुली आँखों दिखा 
है । उस युग में जब कि पश्चिमी सभ्यता भौतिक शवित में अपने विश्वास के के 
टुकंडे-टुकड़े हो रही है, उस यूग में जिसमें कि मानवी एकता की भावना को लोग 
ऐसा आदर्श समझते हैं जो भौतिक शक्तियों के सामने शव्ति-हीन है, महात्माः 
धन और शस्त्रों की संगठित शक्ति को हराने के लिए नैतिक शक्ति की टेक थाम 
है । अभी उनकी सफलता या असफलता का अनुमान लगाने का समय ही नहीं आया 
पर इस समय भी यह निश्चयपूर्वक कहा जा सकता है कि उन्होंने (नेतिक सिद्धान्तों 
अपने इसी विश्वास के बल पर छिन्न-भिन्न भारत को संगठित कर दिया; उसे रं 
जबकि भारत के भाग्य का निर्णय करने का दावा करनेवाली सभ्यता के प्रर्ति' 
उसेके इसी विश्वास पर से अपनी श्रद्धा हट जाने के कारण छित्न-भिन्न हो रहे थे ।* 
के आदर्श शासक के समान जो '“संत्तावान्‌ पर निस्सत्व' है ! उन्होंने जन-संकल्य 
जागृत किया और भोरत को राष्ट्र बंनाया है। अपनी नेतिक साहस-सहज प्रा 
द्वारा अपने देशवासियों कें जनसामान्य में आत्म-सम्मान का भाव भर दिया 
उनमें अपनी  मनष्यता में विश्वास जगाया हैं। यह करके उन्होंने इतिहास की १ 
को ही बदल दिया है और मानव-जाति के एक बड़े भाग के भविष्य को सुर्रा 
कर दिया हैं । ; 





छा 


है आटा 


अहिसा की शक्ति 


कुमारी ईथेल मेनिन 
[ लन्‍्दन | 


है महात्मा गांधी को में यह छोटी-सी श्रद्धाञ्जलि बड़ी नम्नता से भेंट कर रही हूँ । 
:मुझे उनसे मिलने का सौभाग्य कभी प्राप्त नहीं हुआ, पर में शान्तिवादिनी हे । और 
मुझे विश्वास हैं कि उनका अहिंसात्मक प्रतिरोध का सिद्धान्त ही संसार की शान्ति 
।और युद्ध की समस्या का एकमात्र क्रियात्मक हल और सामाजिक संघर्ष के समाधान 
/का एकमात्र यूक्ति-युक्त उपाय है । १९३० में सविनय-भंग आन्दोलन द्वारा उन्होंने 
: संसार के सामने अहिंसा की शक्ति धत्यक्ष कर दिखायी । यह उस संसार के सामने 
'एक महान्‌ उदाहरण था, जो तलवार की शक्ति के सिवाय और किसी शक्ति को 
' मानता ही नहीं, और प्रत्यक्षतः यह बात स्वीकार करने में असमर्थ है कि हिंसा से हिसा 
की समाप्ति नहीं, वल्कि वृद्धि होती है । 
में यह बखूबी जानती हूँ कि अहिसा का सिद्धान्त महात्माजी ने नया नहीं निकाला । 
वह तो एक धामिक मंतव्य के रूप में भारत में सदियों से मौजूद था। लेकिन जैसा 
कि श्री ब्रेल्स्फ़ोर्ड ने कहा है, उन्होंने पश्चिमी शिक्षा-दीक्षा और आचरण की लहर के 
विरोध में उसकी पुनः स्थापना की और इस प्रकार अपने देशवासियों के नेता के रूप 
में उनकी नैतिक शक्ति अत्यन्त प्रभावशाली हो उठी । १९३० के राष्ट्रीय आन्दोलनों में 
उन्होंने अपने लाखों-करोड़ों अनुयायियों को एक राजनैतिक अस्च ही नहीं, बल्कि 
'एक गहरी धामिक श्रद्धा भी दी, जेसी कि ईसामसीह ने पहले के उन ईसाइयों को 
दी थी, जो 'सत्य' की अपनी ईश्वर-प्राप्त व्याख्या के लिए शहीद हो गये । 
उन्होंने भारत की जनता को बन्दूकों और मश्नीनगनों की शक्ति नहीं दी जं 
कि उसके दमनकारी प्रयोग में लाते थे; वल्कि वह शक्ति दी जो जनता के व्यक्ति- 
व्यक्ति में अन्तनिहित है, जो युद्धों से पी डित इस संसार को अभी प्राप्त करनी हैँ और 
जिसका यदि पूर्णता के साथ उपयोग किया जाय तो वह युद्धों को असम्नव बना सकती 
है। राजनी तिज्ञ और युद्धप्रेमी छोग, अपने उद्देश्यों की सिद्धि के लिए हिसात्मदः साधनों 
का प्रचार करते समय एक बात को भूल जाते हैँ; भौर वह यह कि मनुष्य का स्वतंत्रता 
में से विश्वास उठ नहीं सकता । संक्षेप में, वन्दूक़ और संगीनगरने मनप्य वी आत्म 
को नष्ट नहीं कर सकतीं, राष्ट्र की भी नहीं | क्विसी दाप्ट्र को छुखठा ऊे 


म. के; फैजकर कक अनहातक्आका 
झई खाद 
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बनाया जा सकता है, परन्तु शक्ति” के बूटों की ठोकरें स्वतंत्रता की जीवित भावतर 
को निर्मूल नहीं कर सकतीं । वे कुछ समय के लिए उसे नज़रों से ओझल कर सकती 
हैं, ज़मीन-तछे छिपाकर रख सकती हें, पर वह अंधेरे में भी चुपचाप बढ़ती रहा- 
और पुनः शक्ति प्राप्त कर लेती है । और एक दिन आता है जब वह प्रज्वलित हो। 
उठती और मानव-जात्ति के लिए-पथ-प्रदर्शक ज्योति का काम देती हैं । 

जिस मनृष्य का अपनी आत्मा पर अधिकार हूँ उसे गुलाम नहीं बनाया जा 
सकता । उसका शरीर नष्ट हो जाने से भी उसकी आत्मा अधिकाधिक शक्तिशाज | 
होती जाती है | सूली पर चढ़ा हुआ ईसा मसीह उस ईसा मसीह की अपेक्षा कहीं: 
अधिक शक्तिशाली था जिसके विजयोत्सवों के जलूसों के मार्ग में छोग ताड़ के पते 
बिछा देते और आकाश-मण्डल को जय-जयकार के स्वर से गुंजा देते थे ॥ 

हिंसा का जवाब हिंसा से देना तो उस अत्याचारी के निम्न धरातल पर उत्तर: 
आना है, जो शक्ति की नाप केवल मृत्यु और विनाश हारा करता है । अहिसातक . 
उपायों की शक्ति जीवन की, उस आत्मा की शक्ति है जिसकी पिपासा कभी श्र 
नहीं होती । हम कह सकते हैं कि अपनी शिक्षा से गांधीजी ने भारत की आत्मा के' 
मूक्त कर दिया है। नीच और अधम दासों से वे फिर मनुष्य हो गये हैं। वे अपना 
मस्तक ऊँचा उठाकर अपनी आँखों में आशा और विश्वास की ज्योति लिए हुए, व: 
दम्नका रियों द्वारा अपनाये हुए नीच साधनों की उपेक्षा करके अपनी अन्तिम मु 
की ओर कूच करने में समर्थ एक राष्ट्र बन गये हैं | महिलाओं ने अपनी दासता की 
प्रतीक परदा उतार फेंका और उन्होंने भी स्वतंत्रता के लिए इस रकक्‍्तहीन संग्राम मे 
पुरुषों के कंधे-से-कंधा भिड़ाकर काम किया । उनमें गे के साथ नम्नता थी, नम्रता के | 
साथ गे था, आत्म-सम्मान की भावना उनमें फिर से भर गई थी और क्योंकि 
उनके हृदय. में स्वतंत्रता की पवित्र ज्योति जगमगा रही थी, अतः वे मुक्त थीं ; से 
अवस्थाओं के स्त्री-पुरुषों ने अनुभव किया कि जीवन वस्तुतः एक “पवित्र ज्योति हैं।* 
और अपने अभ्यन्तर में स्थित एक अदृश्य सूर्य के प्रकाश से ही हम अपने जीवन-॥१४ 
पर चलते हैं और इस अनुभूति के प्रकाश में पराजय का नाम भी नहीं है । 

सन्‌.१९३० में अहिसा की शक्ति को राष्ट्र ने एक व्यावहारिक राजनैतिक : 
अस्त्र के रूप में प्रत्यक्ष कर. दिखाया । और वह मनुष्य की आत्मा की महान्‌ विजय की. 
भी प्रदर्शन था । हज़ारों-छाखों आदमी जेलों में ठूस दिये गये, उन्नपर पाशविक भर्ती: : 
चार किये गये; परन्तु यह सब भारतीय जनता की उस महान्‌ नतिक जायूति के * 
ज्वार-भाटे को रोक न सका। हा 

. . यह समझने के लिए कि अहिंसा का मूल्य एक राजनैतिक अस्त्र से बढ़कर हैं 

यह जान लेना आवश्यक है कि महात्माजी तप और त्याग पर इतना ज़ोर क्यों देते है। 
यह वात भी साफ़ तौरपर समझने की है कि “अहिंसा प्रेम और सत्य की खोज हैं. 








पाया 
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द्वान्त के साथ इस प्रकार जुड़ी हुई है कि उसे अलग नहीं किया जा सकता | वस्टुत: 
इ॒-प्रेम का नाम ही अहिंसा है । इन्द्रियों के दमन और आत्मा के विकास का 
द्वान्त दोई नया सिद्धान्त नहीं है । यह तो ईसा मसीह की शिक्षा का भी एक अंग 
7! पर महात्मा गांधी ने आज के जीवन में इसे घटाकर दिखा दिया है और इससे 
नकी गणना सन्तों, महापुरुषों और प्रभावशाली नेताओं में हुई है । 
महात्मा गांधी की शिक्षाओं का यह एक मुल्य भाग है कि मनष्य किसी बुराई 

थे मिटाने या किसी झगड़े को निपटाने के लिए जितना ही अधिक हिंसा से काम 
ःगा उतना ही वह सत्य से परे हटता जायगा। वह कहते हैं कि हम बाहरी शत्रु पर 
'गैक्रमण करके भीतर के शत्रु की उपेक्षा कर देते हैं। “हम चोरों को इसलिए दण्ड 
ते हैं, क्योंकि वे हमें तंग करते हैं । कुछ समय के लिए वे हमें छोड़ देते हैं, पर वे 
'पना ध्यान हमारे ऊपर से हटाकर दूसरे शिकार पर केन्द्रित कर देते हैं। यह दूसरा 
शकार दूसरे रूप में हम ही हैं । इस श्रकार हम एक चंडाल-चक्र में फँस जाते हैं ।''* 
४छ समय बाद हम यह अनुभव करने लगते हैं कि चोरों को सह लेना उन्हें दंड देने 
& अच्छा है. अगर हम उनको दरगुजर करते जायेंगे तो आशा है कि उनकी बुद्धि 
शाप ही ठिकाने आजायगी | जब हम उन्हें सहन करते हें तव हम आप ही यह अनुभव 
(रने छूगते हैं कि चोर हमसे भिन्न नहीं, बल्कि हमारे ही सगे सम्बन्धी और मित्र हें 
कर उन्हें दंड नहीं दिया जा सकता ।” 

& धार्मिक दृष्टि से उनके अहिंसा के सिद्धान्त का यही सार हैं और इसी रूप में 
हम उसे युद्ध या स्वतंत्रता के लिए सामाजिक संग्राम में भी लागू कर सकते हैं। 
तंधीजी दैनिक जीवन की तथा संसार की समस्याओं के हल के लिए अहिंसा के 
; पयोग में भेद नहीं करते | वह स्वीकर करते हैं कि अहिंसा के मार्ग में निरन्तर 
(प्ट-सहन और अनन्त घैये की आवश्यकता हो सकती हैं । लेकिन वह बतलते हैं कि 
सका फल मन की अधिकाधिक शान्ति और साहस की वृद्धि होता हूँ | हम यह भेद 
(भरना सीख लेते हैं कि कौन वस्तु मूल्यवान और स्थायी है और कौन नहीं । 

दैनिक जीवन को मिमंत्रित करनेवाला यह साधुओं का-सा तप, पश्चिमी सभ्यता 

(की लिए उतना ही दुर्वोध है, जितवी कि ईसाइयत । ध्यान रहे, मेने ईसाइयत का बिक 
'हरकेया है, “पॉलीएनिटी”! का नहीं । तो भी पीड़ित मानव-जाति को शान्ति की प्राप्ति, 


कारन 
कर. 


#पैणा की जगह विश्व-प्रेम को अपनाने और हिंसा का सर्वथा परित्याग के ने सेहीदी 

८/कती है। शान्ति का अर्थ केवल युद्ध का अभाठ नहीं, बल्कि मानव-सुस के छिए 
'प्रावश्यक आन्तरिक शान्ति है 

कक. महात्मा गांधी का वीसवीं शताब्दि के उस सन्त 


हट 


के रुप में लमिवादन बारणा 
पे हिए जो अपनी शिक्षा और अपने उदाहरण द्वारा उस संसार मे धास्ति का माम 
| हु 

(प.. ९- सन्त पाल हारा चलाया हुआ परे । 
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बतला रहा है, जिसने अगर उसकी शिक्षाओं पर ध्यान न दिया तो उसका ल्‍ 
हो जायेगा । यद्यपि उन्होंने राष्ट्रीय आन्दोलन द्वारा भारत की भारी सेवायें की! 
और उनके उपवासों का राजनीति पर बहुत प्रभाव पड़ा है, तो भी उन्हें एक फ 
नैतिक नेता नहीं, बल्कि एक आध्यात्मिक नेता और शिक्षक मानना चाहिए |: ऊम 
तथाकथित राजनैतिक कार्य, उनके नीतिशास्‍्त्र और दाशनिक मन्तव्यों काए|। 
स्वाभाविक परिणाम है। किसी सन्‍्त का आदर और स्तवन करने के लिए यह बावश्ा 
नहीं कि हम उसके आचार-विषयक सिद्धान्तों का समर्थव ही करें। महातारीः 
अहिंसा की जो व्याख्या की है उसमें अगर विरोधी भौतिकवाद के अनुयागियों # 
जीवनविहीनता की गन्ध आये, तो भी यह मानना पड़ेगा कि आध्यात्मिक धरातह 
जिसपर कि महात्माजी का सार। ज़ोर है, स्थिति इससे ठीक विपरीत होती है! 
महात्माजी ने स्वयं कहा है कि प्रत्येक धर्म में महान्‌ स्त्री-पुरुष होते हैं। आज, के पंत 
में तो महात्मा गांधी हमारे बीच अहिंसा की शक्ति के जीवित उपासक के ह्मः 
एक प्रखर ज्योति के समान जगमगा रहे हैं। “दूसरे सनप्रश्न हें; तू स्वतन्त्र है" 
ज्ञान सर्वोच्च हैं ।” डर 

गांधीजी का ज्ञान सब मनुष्यों, और सब काल के लिए है। 





न्याय 
गांधीजी और बालक 
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[ लन्दन | 


महात्मा गांधी के निकट रहनेवाले उन्हें जिस रूप में देखते हैं, उससे बिल! 

भिन्न रूप में हम यूरोपियन उन्हें देखते हैं । हम जब रात को एक तारा देखते रे 

वह हमें एक छोटी-सी चमकदार टिमटिमाती हुई-सी चीज़ मालूम देती है, हें 

अगर किसी तरह हम उसके पास जा सकें तों वह छोटी या ठोस चीज़ मालूम ने होगी 

बल्कि भौतिक पेदार्थ से हीन एक रंग और ज्योति का एक पंज दिखाई देगा। ५ 

हम यूरोपियनों को भी गांधी एक मनृष्य-सा ही--एक बहुत छोटा मनु * 

सिर्फ एक लंगोटी लगाये रहता है--लगता है । यूरोप के कोने-कोने में एक-एक वर्च 

उसे जानता है । जव भी कोई आदमी उसका चित्र देख लेता है, वह फ़ीरन अपूर्ती 
भाषा में चिल्ला उठता है-- यह गांधी है ।” 

पर हम यूरोपियन, जो उससे बहुत दूर और उससे बिलकुल भिन्न एक 4800 

में रहते हैं उसके बारे में क्या खयाल करते हैं । यूरोपियन उसे शान्ति का प्रचार कु 


॥$ 


| 
हा 
| 
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ले एक मनुष्य के रूप में जानते हैँ । परन्तु वह यूरोप के शान्तिवादियों से भिन्न है। 
गरे यूरोपियन शान्तिवादी बहस करते और इधर-उधर हड़वड़ाये हुए भागते फिरते 
। उन्हें बहुत-सी सभाओं में भाग लेना होता है और पत्रों में लेख लिखने होते हें । 
ज्तु गांधीजी कभी उतावले नहीं होजाते । कभी-कभी वह जेल में रहते हे, जहाँ कि 
! बहुत कम बोलते और बहुत कम खाते हैं। लेकिन फिर भी भारत के लाखों- 
ऐैड़ों आदमी उनके पीछे-पीछे चलते हैं, क्योंकि वे उनके हृदय को पहचानते हैं । 

उनकी आत्मा उस महान्‌ शक्ति के समान है, जिसमें मनृष्यों को आपस में एक 
'ने की शक्ति है, क्योंकि वह तो उनकी आन्तरिक अनुभूतियों पर अपना असर 
लती है और उन्हें एक दूसरे के निकट खींचती है । यह रहस्यमय और चमत्कारक 
वेत 'प्रेम' कहलाती है । प्रेम ही वह शक्ति है, जो मनुष्यमात्र को वास्तव में 
कर सकती है । 

वाहरी परिस्थितियों और भौतिक हितों से वाधित होकर मनुष्य परस्पर संगठित 
होते हें, पर उममें प्रेम नहीं होता और बिना प्रेम के संगठन स्थिर नहीं रहता 
र खतरे की ओर जाता है। मनृष्यों को दो प्रकार से संगठित होना चाहिए-- 
तो आध्यात्मिक शक्ति से जो एक दूसरे की आत्मा को अपनी ओर खींचे और 
रे भौतिक संगठन द्वारा । 

कुछ साल पहले जब गांधीजी यूरोप गये थे तव घर लौटते समय कुछ दिनों के लिए 
मं ठहरे थे। उस समय मुझे बड़ा हर्ष हुआ। मेने देख कि गांधीजी में से एक 
स्यमयी शक्ति प्रस्फुटित होती थी।जब वह लबन्‍्दन में थे, मेरे स्कूल के बालकों 
उतके सम्मानार्थ उनका स्वागत किया । जब वह फ़र्श पर बैठे हुए तकलछी कात 
थे, सब वच्चे' उनके चारों ओर बड़ी शांति के साथ बैठे रहे । वयस्क पुरुष भी इस 
गत के समय, जिसे हम कभी नहीं भूल सकते, चुपचाप और स्थिर बैठे हुए थे । 
' सव एक साथ थे। यही हमारे लिए काफ़ी था | नाचने, गाने या भाषण देने की 
रत ही नहीं थी । 

लेकिन मुझपर तो उस समय बहुत प्रभाव पड़ा । मेंने कुछ कुलीन महिलाओं को 
रे साढ़े चार बजे महात्माजी को प्रार्थना करते देखने और उनके साथ प्रार्थना करने 
लिए जाते देखा । एक महत्वपूर्ण घटना यह हुई कि रोम-प्रवास के दिनों में बह एक 
व्‌ के एक एकान्त मकान में ठहरे हुए थे। एक दिन सवेरे एक बूबती पैंदद चलती 

वहाँ आई । वह गांधीजी से एकान्त में वातचीत करना चाहती थी । 
सम्राट की सबपते छोटी पुत्री राजकुमारी मेरिया थी । 

हमें इस आध्यात्मिक आकर्षण के विपय में अवश्य विचार करना चाहिग्‌ । सही 


क्ततडे 3 । केवल भौतिक हिसे हम 
क्त हैं, जो मानवता को बचा सकती हैँ । केवड भोतिक हितों से बंध पहने के! बजाय 
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( परस्पर इस आकर्षण का अनुभव करना सीखना चाहिए । पर यह इस मं कस : 
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जिस तरह सारे संसार में प्रकाश की 'कॉस्मिक' किरणें हैं, उसी तरह 
चारों ओर यह आत्मिक शक्तियाँ भी विद्यमान रहती है । छेकिन ये कॉस्मिक-किए 
खास-ख़ास यंत्रों हवरा ही, जिनके द्वारा कि हम उन्हें देख. सकते हैं, केन्द्रित कीए 
सकती हैं। पर ये यंत्र इतने दुर्लभ नहीं हें जैसा कि हम खयाल करते हैं। ये एं 
बच्चे हैं । जिस प्रकार कि हम आकाश में गरमी और प्रकाश के पूंज.एक तारे को एृ 
छोटे-से चमकदार बिन्दु के रूप में ही देखते हैं; ठीक उसी प्रकार अगर हमारी आह 
बच्चे से बहुत दूर है तो हम उसका छोटा-सा शरीरमात्र ही देख सकते हैं | अगर ह 
उसके चारों ओर चक्कर लगानेवाली रहस्यमयी शक्ति को अनृभव करना चाह्ते[ 
तो हमें उसके अधिक नज़दीक पहुँचना चाहिए े 

चों के, जिनसे कि हम वास्तव में बहुत दूर है, निकट आध्यात्मिक रूप 

पहुँचने की कला एक ऐसा रहस्य है जो संसार में विश्व-भावुत्व पैदा करः सकता हूं। 
यह एक ईइवरीय कला है, जो मानवजाति को शांति देगी | बच्चे तो बहुत-से हैं 
वे असंख्य है | वे एक तारा नहीं हैँ । वे तो आकाश-गंगा के समान हँ--उस ता 
पुंज के समान हैं, जो आकाश में एक ओर से दूसरी ओर को घूमते रहते है । - 

गांधीजी के जन्म-दिन पर में उनसे एक ही प्रार्थना करूँगी कि वह भारत में ओो' 
संसार में बच्चे का मान करें और अपने अनुयायियों को, जो उनकी शक्ति और उन 
शिक्षा में विश्वास रखते हैं, बच्चे में विश्वास करने के लिए प्रेरित करें । 


३० ; 
गांधीजी का आध्यात्मिक प्रभ्ुत्व 


गिलबरे मरे, एम. ए., डी. सी. एल. 
[ एमरीठस अध्यापक, आक्सफ़ोर्ड-यूनिवरसिटी | 







जिस संसार में राष्ट्रों के शासक पाशविक शक्ति पर अधिक-से-अधिक भर्रो्े 
किये हुए हें और राष्ट्रों के निवासी अपने जीवन के अस्तित्व और आकांक्षाओं की 
के लिए ऐसे तरीक़ों पर भरोसा रक्‍खे हुए हैं, जिनमें क़ानून, व्यवस्था, संहंदयता 
लिए ततिक भी ग्‌ंजाइश नहीं रही है, उसमें महात्मा गांधी एकाकी खड़े - दीख पड़ते 
और उनका व्यक्तित्व अत्यंत आकर्षक है । वह ऐसे राज़ा या शासक हैं, जिनका कह 
लाखों मानते हैं । इसलिए नहीं कि वे उनसे डरते हैं, बल्कि इसलिए कि वे उलू 
'ध्यार करते हैं और न इसलिए कि उनके पास विपुल सम्पत्ति, गुप्तचर, पुलिस और 
मशीनगने हैं, वल्कि इसलिए कि उनके पास ऐसा नैतिक प्रभाव है कि जब वह उर्ते 
काम लेने लगते हैं तब ऐसा प्रतीत होता हैँ कि वह भौतिक संसार के सारे महत्व ई 
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ल में मिला देंगे। में 'प्रतीत होता है,' इसलिए कहता हूँ कि भौतिक शक्ति के विरुद्ध 
सका प्रयोग सहृदयता, सहानुभूति अथवा दया के बिना निरथथक हैँ। हमें अपने मोचचों 
केवल इसलिए विजय प्राप्त होती है कि यह अपने दुश्मन की अन्‍्तरात्मा में सोई 
ई उस नैतिकता या मनुष्यता को जगाती है, जो ऐसा मानवीय तत्त्व है कि मनुष्य 
शू बनने का कितना भी यत्न क्‍यों न करे. उसका पूरी तरह अन्त नहीं कर सकता । 
सवर्ष पहले मेने इसीसे गांधीजी के बारे में लिखा था कि, “वह एक ऐसे यूद्ध में 
गे हुए है, जिसमें असहाय और निर्वस्त्र आत्मिक शक्ति का भौतिक साधनों से 
त्यधिक सम्पन्न छोगों के साथ मृक़ाबिला हैँ । उस युद्ध का अन्त हमें इस भय में दीख 
इता है कि भौतिक साधनों से सम्पन्न लोग धीरे-धीरे युद्ध का एक-एक भोर्चा हारते 
ते है और आत्मिक शक्ति की ओर झुकते चले जा रहे है ।” 
हम, निस्सन्देह, यह नहीं मान सकते कि आत्मिक प्रभूता रखनेवाले व्यक्ति का 
तृत्व सदा ही सही होता हैं । उसके दावों और कार्यों का समर्थन या प्रतिवाद सहसा 
यः नहीं किया जा सकता अंत में, उस प्रभूता का प्रयोग तो उन मानवों द्वारा ही 
(ता है, जो साधारण मनुष्यों के समान भूलों से परे नहीं हैं और शवित-सम्पन्न होने 
र जिनका स्वेच्छाचारियों के समान पतन होना संभव है । लेकिन नैतिकता के वर 
(शासन करनेवालों, अथवा अन्य साधारण शासकों में भी गांधीजी का अद्वितीय 
पन है । पहली बात तो यह है कि वह कोई आदेश या हुक्म नहीं देते । केवल अपील 
ते हैं, हमारी अन्तरात्मा को संबोधन करते हैँ । वह बताते हैं कि उनके पास सचाई 
हैं; लेकिन उतकी उपेक्षा और निन्‍दा नहीं करते, जो उनसे भिन्न क्षेत्र में सचाई 
| खोज करते हैं । 
दूसरी वात यह हैं कि उनका लड़ाई का तरीक़ा अजीव और अनूठा हूँ, जिसे कि 
होंने दक्षिण अफ्रीका में हिन्दुस्तानियों के अधिकारों के लिए लगातार पन्द्रह वर्ष तक 
डी गई लड़ाई में खूब अच्छी तरह प्रकट कर दिया हूँ | वह और उनके अनुयायी वाई 
र गिरफ्तार करके जेल भेजे गये, नैतिक अपराध करनेवालों के साथ रक्खे गये और 
के साथ अमानूषिक व्यवहार किया गया। लेकिन जब भी कभी उनका दमन करने- 
लो सरकार कमज़ोर पड़ी या उसपर कोई संकट आया, अपनी वात को मनवाने 
लाभ उठाने के वजाय उन्होंने अपना रुख वदल दिया और उसकी सहायता की । 
व वह भीषण युद्ध की भयानक दलदल में धँस गई, तब उसकी सहायता के लिए उन्होंने 
नुस्ताती स्वयंसेवकों की सेवा खड़ी की । अपने अनुयायियों की अहिसात्मक हडताल 
जारी रहते हुए जब सरकार के लिए क्रान्तिकारी लोगों वी रेडवे की संभावित 


ताल का भय उपस्थित हुआ, तव उन्होंने सहसा अपने लछोगीं को बम शुरू करनेडी 
द्वेद ०५ << ॒ः नेधी नि 5 जायें ञा इसमें बट आश्चर्य | ४5 बहा लि उहम्श 
ना देदी, जिससे उनके विरोधी निरापद ही जायें । इसमे आर्चय हा बया के सस्त मे 


हे #ना आस" आंगी-कंगए:चं॥० आंग्ही 
हैंड इइहलड़ ! 


पकी विजय हुई। कोई भी सहृदय शच्रू इस तरीके वी लड़ाई काया सामना नहीं के 
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तीसरी बात, जो कि सम्भवत: असंख्य छोगों के छिए आदर्श बने हुए उनके द्वद | : 
पूर्ज जानेवालों के लिए सबसे अधिक कठोर है, वह यह है कि वह कभी भी निर्दोष |: 
पवित्र होने का दावा नहीं करते । हमें पता हैँ कि इस समय उन्होंने अपने असहयोर।: 


न्दोलन को रोका हुआ हैं, जिससे कवि बह और उनके विरोधी आत्म-निरीक्षण तक 


परीक्षण कर सकें । 
एक निश्शस्त्र व्यक्तित का करोड़ों मनुष्यों पर नैतिक प्रभाव स्वतः ही वाहक: 
जनक हैं । लेकिन जब वह न केवल अहिंसा के विरुद्ध शपथ लेता है, वल्कि बे 


शत्रुओं तक की संकट में सहायता करता है और अपनी मानवीय कमज़ोरियों को # 
स्वीकार करता है, तव वह निविवाद रूप से सारे संसार का श्रद्धा-भांजन बन जात | 


हैं । एक दूर देश में बंठे हुए, बिलकुल भिन्न सभ्यता को मानते हुए, जीवन-सम्बस् 


ह+ 3 >> 


अनेक समस्याओं के बारे में उनसे सर्ववा विपरीत विचार रखते हुए, उस बूरा 
के चिन्ताशील तथा संघर्पमय विचारों में निमग्न रहते हुए भी, जिसमें मनृप्य का छि ६ 


गैर दिमाग़ पाशविक झविति और अज्ञान की चोंट खाकर अपने को कुछ समय के हिए 
असहाय-सा अनुभव कर रहा हैं, में वहत खुशी के साथ इस महापुरुष को “महात्रा।' 
गांवी” के उस शुभ नाम से पुकारता हूँ, जिसका कि उसके भक्त उसके लिए दा |: 


करते हैं और बड़ी श्रद्धा के साथ उसका उच्चारण करते 


5 
( 3 +े 
सुद्रपूत् से एक भट 
योन नागूची 
[ कियो विश्वविद्यालय, टोक्षियो, जापान ] 


दिसम्बर १९३५ के अन्त में नागपुर से बंबई जाते हुए में वर्धा ठहरा था । । 


एक साधारण-सा शहर है । लेकिन गांधीजी के आन्दोलन का नैतिक दृष्टि से 


बना हुआ है । मुझे गांवीजी को आश्रम में देखकर बहुत खुशी हुई। वह बाश्षम 9 | 
तपोभमि या साधता-मन्दिर था, जहाँ पुराने ऋषि-मुनियों या साधकों से सर्वथा भिन्न ह |: 
में इस युग के ऋषि पर अपने राष्ट्र के जीवन की आशा या पीड़ा की समस्त हलच |: 
की प्रतिक्रिया होती हैं । वीमारी के कारण वह उस समय दुमंज़िले मकान की पर 


छत पर छूगाये गये एक चौकोर तम्वू में लेटे हुए थे | सन्‍्त की ज॑ंसी एक मस्करा्हि: 
उनके चेहरे पर थी । टांगें टेढ़ी-ली दवली पर लोह-शलाका-सी मज़बूत, सामने फडी 
थीं । एक शिष्य मालिश कर रहा था। इस साधारण-से प्रभावहीन आदमी का व 
ऐतिहासिक महान्‌ उपवासों के साथ मेल मिलाना मेरे छिए कठिन हो गया, जि 





योन चागूची १३७ 


7इंग्लेंड की विद्ञाल आत्मा को भी एक बार भय से थर्रा दिया था। जब मेंने उनको 
5 सूती कपड़े में कुछ छपेटकर सिर पर रखते हुए देखा, तब मेने पूछा कि वह क्या है ! 
#उन्होंने बताया कि वह गीली मिट्टी है, जो कि उनके डाक्टरों के आदेश के अनुसार उन 
#सरीखे खून के दवाव के शिकार छोगों के लिए फायदेमन्द होती है । और उपेक्षा और 

दाशनिकता से मिश्रित हँसी हँसते हुए बोले, “में हिन्दुस्तान की इस मिट्टी से पैदा हुआ 
हे और यही मिट्टी मेरे सिर का आभूषण या ताज है ।* 


5. थोड़ी-सी बात करने के बाद में उनसे विदा लेकर उनके तीन या चार शिष्यों से 
/#मिलने के लिए नीचे उतर भाया, जो मुझे सारा आश्रम दिखाने के लिए नीचे खड़े मेरी 
सप्रतीक्षा कर रहे थे । मधु-मक्खियाँ रहने के स्थान के पास से गुज़रने के वाद में तेल 
की घाती के पास पहुँचा । उसके बाद मैं वहाँ पहुँचा, जहाँ कागज बनाने का प्रयोग 
टरकिया जा रहा था। मेरे साथवालों में से एक ने कहा कि ''कागज़ बनाना कितना 
सुगम है ? यदि पूरक धंधे के तौर पर इसका हमारे देश में चलन हो जाय तो हम 
८मपना कितना रुपया अपने ही देश में बचाकर रख . सकेंगे ?” यह कहने की ज़रूरत 
3४नहीं कि आश्रम में चरखे को प्रधान स्थान प्राप्त है । एक छोटे-से लकड़ी के डिब्बे में 
(एक छोटा-सा चरखा रक्खा रहता है, जिसका गांधीजी ने जेल में खाली समय में स्वयं 
आविष्कार किया है। मुझे कहा गया, “आप इसे हैण्डवैग की तरह रख सकते हैँ भौर 
रेलगाड़ी के सफ़र में भी साथ ले जा सकते हैं तथा खाली समय इसपर चूत कात 
'सकते हैं ।'' 
फिर मुझे बताया गया कि * गांधीजी एक विशेष वैज्ञानिक व्यवित हैं । उनका अदूट 
धैर्य सदा उनके आविष्कारक मन का साथ देता है, जिससे उन्हें पूरी तरह सफलता 


् 


मिलती है। अगर वे घड़ीसाज होते तो उन्होंने संसार में सर्वोत्तम घड़ी बनाने का 
यश-सम्पादन किया होता । सर्जेन या वकील के रूप में भी उन्होंने सर्वोच्चि प्रतिष्ठा प्राप्त 
की होती । लेकित १९२२ के मुक्॒दमे के समय अपने को पेशें से किसान और जूलाहा 
पर उन्होंने बताया और इस तरह हाथ की मजूरी की पवित्रता में निप्ठा प्रकट की । ऐसे 


लक 
डील टरास स्क्ओ 


कामों में वह कताई को सब से अधिक महत्व देते है, क्यों कि उनका खबाल हैं कि इससे 
« मनुष्य मितव्यबी बनने के साथ-साथ समय का भी दीक-ठीक उपयोग करना सीख जाता 
४ है। वे फिजूलखर्ची को सबसे अधिक नफरत से देखते हैं । उनका यह विश्वास ् | 
' हाथ की मिहनत से ही हिन्दुस्तान को नया जीवन मिल सकता है । इसदिए चहसे की 
/ भपना आदर्श मानकर वह जनता से स्वतन्त्र जीवन के झण्डे के नीच आन का छिए 
_#& मैपील कर रहे है । 
रा यह तो केवलछ आकस्मिक घटना हैं कि उनका अल्दोलन #£: व 
भारत की रे हमला से उदास गा 


एक विद्रोह प्रतीत होता है, क्यों कि वह आन्दोलन, जब कि भारत 4 
तद शक्ति के रचनात्मक प्रयोग जौर निम्न समस स्वर पर जीदेनलंसार। 


(| 


रा 25 
उंटिय ससा हे विरय 
दिए सन हमे समझ 
४ 


जानेदादे नतर 
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कामों की अत्यन्त उपयोगो शिक्षा की राह से, दुनिया के और देशों की भी रक्षा करेग। 
दूर के आदर्शो को पकने की अपेक्षा अपने चारों ओर के लोगों की सेवा करने के 
महत्त्व केवल हिन्दुस्तान तक ही सीमित नहीं रह सकता । स्वदेशी की आत्मनिर्भल. 
और स्वावलूम्बन की भावना का आदर सभी समयों में और सारे ही संसार में होग 
ज़रूरी हैं । 
दीन-दुखियों और ग़रीबों की सेवा और उनके साथ अपने को तन्मय करने 
अधिक पवित्र और ऊँचा मार्ग ईश्वरोपासना के लिए गांधीजी नहीं ढूँढ सकते थे। 
उदाहरण के लिए, जब रेल में सफ़र करते हैं, तो सदा ही तीसरे दर्जे का टिकद ऐेे 
है । इससे वह अपनेआपको यह याद दिलाते हैं कि वह उन निम्नतम मनुष्यों में पे 
जिनमें मानवता और स्नेह सत्रसे बड़ी सम्पत्ति माने जाते हैं। आत्मनिर्भर वो 
स्वावलम्बी जीवन की स्फूर्ति के लिए गांधीजी अपने मित्रों को चरखा भेंट करते हं, मार्ग 
कि उन्होंने अपने जीवन का सर्वोत्तम भाग मजूरों के साथ विताया हो और उर्के 
सुख-दुःख में समान भाग लिया हो । 
बम्बई जाते हुए गाड़ी में अपने डिब्बे में अकेला लेटा हुआ में अपने मन से महात 
गांधी की मूर्ति को थोड़े समय के लिए भी दूर नहीं कर सका । मुझे एक वार उतनी 
एक छोटा-सा निवन्ध “स्वेच्छापूर्वक ग़रीबी” पढ़ने का सौभाग्य प्राप्त हुआ थे, 
जिसमें उन्होंने उन वस्तुओं के परिणाम से होनेवाले आनन्द का वर्णन किया है, गा 
कभी उनकी अपनी थीं। उनका यह विश्वास है कि हिन्दुस्तान सरीखे देश में ज़हूखा 
से अधिक अपने पास कुछ रखकर जीवन-निर्वाह करना डाकेजनी करके गुज़ारा केसे 
के समान है। जबतक कि तुम उसके तुल्य न हो जाओ, जो नंगा और भू 
बाहर खुले में सोता है, तवतक तुम्हें यह कहने का अधिकार नहीं कि तुम हिदु क्‍ 
स्तान और हिन्दुस्तानियों की रक्षा कर सकते हो । मुझे बताया गया है कि जिस कार 
से गांधीजी अपने-आपको ढाँपते हैं, वह भी कम-से-कम है । यह स्वाभाविक हैं कि गांधीजी, 
इस ग़रीबी की ऐसी लगन से उस संयम के आदर्श पर पहुँच जायें, जहाँ आत्मशुर्द्धि के. 
अर्थ पंचेद्रिय-दमन किया जाता है । - 
वह योद्धा जो आत्म-दर्शन में जूझता हुआ बिगुल बजाता विजय की 
निश्चित आशा से स्वर्ग के निकट पहुँच गया है, जिस बियुल की आवाज 
नरक के कोने-कोने में गूंज उठी है। और जो अकेला ही वहाँ से भावी को 
ललकार रहा है ।. ; ह 
दु्बेल, क्षीणकाय परन्तु जिसकी महान आत्मा ने संसार को कंपा दिया 
है। विस्मृत और तिरस्क्ृत प्रेम ने, जीवन की कुचली और झंझोड़ी हुई स्वतं- 
, ब्नता ने, अपुरस्कृत और अपमानित शारीरिक परिश्रम ने इस पुरुष की 
- गजंना में अत्याचार के विरुद्ध चुनौती की आवाज उठाई है, ईश्वरीय न्याय 
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के लिए प्रार्थना. की है। जीवन-मंत्र पढ़नेवाला जादूगर, जो धरती-माता के 
' अत्यन्त निकट हैं, उस मनुष्य से बढ़कर कौन पुरुष है जिसके हृदय में देश- 
भक्ति की ज्वाला इतने ज्ञोर से धधक रही हो । सत्‌ की खोज में वह एक- 
चित्त है। वह सब सांसारिक सुखों को तिलाञजलि दे चुका है । इस मनुष्य 
की आत्मा से बढ़कर किसकी आत्मा पूर्ण हो सकती है ? वह दुःख के और 
कष्ट के अनन्त और दुर्गंम पथ का पथिक है ।' 


4 ला अ0 
गांधीजी के विवधरूप 


डा० पद्टामि सीतारामेया, बी. ए.. एम. वी. सी. ए्म- 
[ सछलीपट्टम, भारत | 


गांधीजी--अवतार 


“जो व्यक्ति अपने इन्द्रिय-सुख की कुछ परवा नहीं करता, जो अपने आराम 
या प्रशंसा या पद-वृद्धि की कुछ चिन्ता नहीं करता, किन्तु जो केवल उसी बात के 
करने का दृढ़ निश्चय रखता है जिसे वह सत्य समझता है, उससे व्यवहार करने में 
सावधान रहो । वह एक भयंकर और कष्टदायक अत्रु हैँ, क्योंकि उसके शरीर पर, 


१. मूल अंग्रेजी पथ्य इस प्रकार हैं:--- 

२ जता ग। ००ग्रफिबा ग्रस्या. मिटाएटा जी 9 [70फ5ु९टा छा प्राइव्ला 
जा९०079, 
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जिसे तुम सरलता से जीत सकते हो, काबू पाने पर भी तुम उसकी आत्मा पर बिलकु 
अधिकार नहीं कर सकते ।' --प्रो० गरिलबर्ट मरे 

संसार ने समय-समय पर महान्‌ पुरुषों की जन्म दिया है । प्रत्येक राष्ट्र ने अपने 
सन्त, अपने शहीद, अपने वीर, अपने कवि, अपने योद्धा और अपने राजनी तिन्न उत्तन्न 
किये है । भारतवर्प में हम अपने महापुरुषों को अवतार कहते हैं । वे ऐसे व्यक्त होते 
हैँ जो पुण्य की रक्षा और पाप का नाश करने के लिए ईश्वर के मूर्तरूप होकर पृथ्ी 
पर आते हैं | हमारे लिए गांधीजी एक अवतार हैं, जिन्होंने इस व्यावहा रिक दुनिया में 
पूर्ण अहिंसा को कार्यान्वित करके बताया हैं 


गांधीज्ञी--स्थितप्रश 

गांधीजी की सम्मति में स्व॒राज्य का अर्थ यह नहीं है कि गोरी नौकरशाही की 
जगह काछी नौकरंशाही क़ायम होंजाय । स्वराज्य का अर्थ है जीवन के ढांचे का 
बिलकुल बदल जाना, दूसरे शब्दों में, भारत का पुनविजय करंना। उनके मस्तिक 
में तो समस्या यह है कि देश के भिन्न-भिन्न दुकड़ों को, जो प्रादेशिक दृष्टि से प्रान्तों 
और देशी राज्यों में, सम्प्रदायों की दृष्टि से हिन्दुओं, मूसछमानों और ईसाइयों में, 
व्यवसायों की दृष्टि से शहरी और देहाती समृदायों में बेटे हुए हैं, और जो वहीं 
धवहिग॑तं प्रदेशों' और कहीं “अन्तर्गत प्रदेशों' में विभक्‍त हैं, किस प्रकार एक सूत्र में 
ग्रथित किया जाय । वह यह भी चाहते हैं कि राष्ट्र की संस्कृति को पुनर्जीवित किया 
जाय और उसमें आधुनिक जीवन में से नकल की जाने योग्य बातों को भी ग्रहण 
किया जाय । नई सभ्यता से उत्पन्न हुई स्वार्थपरायणता के स्थान पर दीन-दरिद्रों के 
प्रति दया की भावता बढ़ाई जाय, समाज में अत्यन्त घनिकों और अत्यन्त निर्धनों के 
समृदाय बनने देने के स्थान पर सभी लोगों के लिए अन्न-वस्त्र की व्यवस्था की जाय। . 
कुछ लोगों के उत्कर्ष की खातिर रहन-सहन की कोटि ऊंची करने के बजाय यदि 
आवश्यक हो तों औसत जीवन-कोटि को ही कुछ नीचा कर दिया जाय । इस दृष्टि में 
उन्होंने अपने जीवन में ही एक नये सामंजस्य का विकास किया है, और हिन्दू धर्म के 
चार वर्णों और चार आश्रमों को उन्होंने अपने जीवन में सन्निविष्ट कर लिया है । 
बह ब्राह्मण का कार्य करते हैं, वह व्यवस्था देते हैं । वह क्षत्रिय है, वह भारत के मुल्य 
चौकीदार हैं । वैश्य के रूप में वह भारत की सम्पत्ति का विनियोग करते हैं, और शहर 
के रूप में उन्होंने अन्न और वस्त्र की उत्पत्ति की है। अपनें ऊपर चलाये गये सुप्रसिंद 
अभियोग में उन्होंने कहा था कि में बुनकंर और किसान हूँ | और गृहस्थ होते हुए 
भी वह ब्नह्मचारों की भांति संयम से रहते हैं, वानश्रस्थ की भांति अपनी पत्नी के साथ 
मानव-जाति की सेवा करते हैँ । और वह सच्चे संन्यासी भी हैं, क्योंकि उन्होंने अपना 
सबकुछ मनुष्य-जाति के कल्याण के लिए परित्याग कर दिया हैँ। इतने पर भी गांधी- 
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जी प्रधानतः एक मनृष्य हैं। वह अतिमानृष होने का न ढंग रखते हैं न कोई ऐसा 
दावा ही करते हूँ । वह पक्के कार्य-कुशल आदमी हैं, अच्छे स्वभाव के हैं, विनोद-प्रिय 
हैं, वृद्धिमान हैं, बच्चों के बीच बच्चे हैं, बड़ी उम्र के लोगों में खुश-मिजाज़ है, और 
मनृष्य-जाति के लिए एक साधु हैं, ऋषि हैं, पथ-प्रदर्शक हैं, दार्शनिक हैं और सबके 
मित्र हैं । उनका चेहरा तेजोमय है, उनकी दोनों आँखों में तेज है और उनकी हंसी में 
तो उनका सम्पूर्ण अन्तर्तम बाहर प्रकट होजाता हैं । वह एक अंश में स्पष्टवक्‍ता हैं, 
और उन्हें लोगों के पी5-पीछे आक्षेप सुनने की आदत नहीं है, किन्तु वह आक्षेपकर्ताओं 
के समक्ष ही आक्षिप्तों के सामने उन्हें रख देते हें । वह आपके स्पष्टीकरण को स्वीकार 
कर लेते हैं, और आपकी बात को सत्य मान लेते हैं । वह बातचीत्त बड़ी निश्चित और 
नपी-तुली करते हैं, और आशा करते हैं कि उनके वक्‍तव्यों को समझने में उनके 'अगर- 
मगर' को तथा मुख्य वाक्यांशों को ध्यान में रकखा जायगा । अधिकांश लोगों ने उनके 
मूख्य वाक्‍्यांशों को तो लेलिया और “अगर-मर्गर' को भुला दिया, और इस प्रकार 
अपने निज के उत्तरदायित्वों को उठाये बिना उन्होंने बाद्यय परिणामों की आज्ञा बाँध 
ली । उनकी लेखन-शैली अपनी ही और विलक्षण है। उसमें छोटे-छोटे वाक्य होते 
हें--छोटे, उतने ही प्रबल, सीधे, और उतने ही गतिमान, जैसे तीर । गाँधीजी उप- 
निषदों में वर्णित पूर्णपुरुष हे, जिनसे परिचित होना एक सौभाग्य है, और जिनके 
साथ काम करता एक बरदान है । वह भगवद्गीता के स्थितप्रज्ञ हैँ, जिन्होंने अपने 
आत्मसयंम और आत्मत्याग से अपनेआपपर और संसार पर विजय पाई हूँ । 


गांधीजी का विविध कार्यक्रम 


सत्याग्रही के रूप में गांधीजी पराजय को जानते ही नहीं । जब राष्ट्र आक्रामक 
कार्यक्रम से थक जाता हुँ तो उसे रचनात्मक कार्यक्रम में लगा दिया जाता है । जिस 
सरलता से कारखाने में मशीन का पट्टा फ़ास्ट पुली से छूज़ पुली पर आजाता हूँ, उसी 
सरलता से गांधीजी के दाक्ति-चक्र का पट्टा भी युद्ध के विनाद-लक्षेत्र मे रचनात्मक क्षेत्र 
पर उतर आता है । उतनी ही तेजी-फुर्ती से वह सविनय आज्ञाभंग के आक्रामक कार्च- 
क्रम का बटन दवा देते हैं, और यह कार्यक्रम भी टारनेडो या बाढ़ की-सी तीतब्रता और 
वेग के साथ बढ़ जाता है। उनके आक्रमण कितने प्रवल होते है, यह संसार अच्छी तरह 
से जानता हैँ । उन्हें खुद मालूम नथा कि सामूहिक सविनय आज्ानंग कस होगा 
और अयरिचित परिणाम पर सामूहिक रूप में कार्या न्वित किया जायगा। उनके बी में 
जो कि देखने में तो नगण्य होते हैं किन्तु जिनका लक्ष्य एक और निश्चित तथा परिशास 
स्थायी और व्यापक होता हैँ, कोई-न-कोई नेतिका प्रश्न जरूर सामिद रहता हूँ । बी 
तो अमृतसर-हत्याकाण्ड का प्रइन लेलिया जाता है । जिसके छिए क्षरान्याचना की माँग 


दीजाक का अकाआ पाक, 


को जाती है । कभी खिलाफ़त के अन्याय का प्रग्न होता है, जिरझगा सम्दस्ध तो दर 
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देशीय होता है, किन्तु परिणाम और पभाव निकटवर्तो होता हैँ । और कभी-कर्ी - 
नमक-कर का ही प्रश्न उठा लिया जाता है, जो यद्यपि छोटा-सा कर है किन्तु जिसका 
लगाया जाना ही पापमय हैं । जब संसार समझता हैँ कि गांधीजी पराजित होंगे, 
उस समय वह उस पराजय को एक वाक्य से विजय बना लेते हैं । 

गांवीजी के रचनात्मक कार्यक्रम की देश में स्तुति भी हुई हैँ और निन्‍्दा भी हुई ' 
हैं, और उसके प्रति आज भी अधिकांश जनता का आकर्षण कम हैं । उनका सदर 
दरिद्रों की रामबाण ओऔपधि हूँ, नया आशिक मंत्र कवच हैँ, विधवाओं और अनाथों का, 
अपाहिज़ों और अन्चों का आश्रयदाता है । ख़दर किसानों को, जो कि ऋण और कर के 
असहथ वोझ से दवे जा रहे हैं, सहारा देनेवाला एक सहायक धघन्धा हैँ ।.खह्र स्वयं 
एक सम्पूर्ण नया तत्त्वज्ञान हैं, क्योंकि वह मानव-जाति पर यंत्रवाद के, जो कि अच्छा' 
नौकर किन्तु बुरा मालिक है, आघात का विरोध करता है। खट्दर भारत की उत्ता- 
दनशील प्रतिभा के पुनर्जीवन का एक चिन्ह है । खहर कारीगर की अपनी स्वतन्वता' 
और मिल्कियत की भावना का, जो कि भारतीय कारीगर में सदा अनुप्राणित रही है, 
मूत्तेस्वरूप है । खहर पवित्रता और परिवार की अक्षण्णता के वातावरण का, जिसमें 
कि भारतीय शिल्पकला सदा फले-फूले हैँ, एक प्रतीक है । खादी भारतीय देशभक्त 
की वर्दी है और राष्ट्रीय स्वतंत्रता का चिन्ह है । गांधीजी की प्रधानता के प्रथम पाँच 
वर्ष खहदर की जड़ मज़बूत करने में लग गये, जिससे कि अन्य ग्रामीण उद्योगों और 
घरेलू धंधों का रास्ता साफ़ होजाय, और जीवन में मशीन की, जो कि हिंसा का हो 
एक चलता-फिरता रूप है, मर्यादा सुनिश्चित होजाय ! | 

गांधीजी के रचनात्मक कार्यक्रम के तीन भाग हँ--खट्दर के रूप में आर्थिक, 
अस्पृद्यता-निवारण के रूप में सामाजिक और सद्य-निषेध के रूप में नैतिक । पहले 
भाग.को पूर्ण करके वह दूसरे भाग में लग गये, और सितम्बर १९३२ में उनके आमरप 
अनशन करने की घटना तो अब विश्व-इतिहास का एक अध्याय ही बन गई हैँ । और 
तीसरे भाग मद्य-निषेध को प्रान्तीय स्वतन्त्रता के अधीन मंत्रियों के कार्यक्रम में सम्मिः 
लित करके कार्यान्वित किया जा रहा है । अभी कुछ ही हफ्ते पहले गांधीजी ने शोक- 
पूर्ण निराशा प्रकट की थी कि उनके विश्वस्त सहयोगी इस सुधार की दिशा में बहू 
धीरे-धीरे क़दम बढ़ा रहे हे, क्योंकि उन्होंने भारत में पूर्ण मद्य-निषेध के लिए जो मियाद 
रकक्‍्खी है वह साढ़े तीन वर्ष की ही है। रचनात्मक कार्यक्रम का चौथा भाग हू 
राष्ट्रीय शिक्षा, जिसके लिए हरिपुरा में एक अखिल-भारतीय बोर्ड क़ायम कर दिया 
गया है, और उसके तत्वावधान, में वर्धा-योजना नामक शिक्षा-पद्धति का प्रचार किया 
जा रहा है, जिसका लक्ष्य है बच्चों के शिक्षण को राष्ट्र के जीवन से सम्बन्धित 
करना । केवल एक बड़े सुधार पर अमल होना बाक़ी है--साम्प्रदायिक एकता पर, 
जो मुख्यतः हिन्दू-मुस्लिम एकता ही है । इसका गुरुमंत्र तैयार होने में कुछ देर नहीं 


३. 
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और इस एकता का जो तरीक़ा सोचा गया है उसमें अनपातों का सौदा नहीं होगा, 
न्तु भारत के दो बड़े समृदायों की उदात्त भावनाओं और बद्धिमत्ता को उत्तेजित 
रना होगा । इस प्रकार जब राष्ट्र की प्रवृत्तियों और ध्यान को एक बार सिपाही 
पर शस्त्र-संग्रह करने में और दूसरी बार युद्ध करने में लगा दिया जाता है, या कभी- 
भी यह क्रम पलट भी दिया जाता है, तो जीत या हार की बात कोई नहीं कह सकता | 
गांधीजी के विचारानुसार ब्रिटेत से लड़ाई मूलत: एक नेतिक लड़ाई है, क्योंकि 
ग्रेज़ों ने जो सात किलेवन्दियाँ की हैं वे अपनी केन्द्रीय सत्ता के चारों ओर सात 
तिक (अथवा, अनैतिक) चहारदीवारी खड़ी की हैं । इनके नाम हैं--सिविल सव्िस 
प्रकारी नौकरियां ), व्यवस्थापिका सभायें, अदालतें, कालिज, स्थानीय स्वशासन- 
धयायें, व्यापार और उपाधिधारी वर्ग | गांधीजी के असहयोग के कार्य क्रम का उद्देश्य 
री-बारी से इनमें से हरेक को और अन्त में सभीको नष्ट कर देना ही है। कौंसिलों. 
शलतों और कालिजों का बहिष्कार इसी योजना का एक भाग है | एक वार सर- 
री नौकरों और फौजवालों से भी अपनी गुलामी छोड़ देने की अपील की गई थी । 
| प्रकार भारत के अंग्रेज़ी राज्य की मोहकता और अजेयता का नाश किया 
॥था। 


गांधीजी ओर सत्याग्रह 


हिंसा और युद्ध के युग में सत्याग्रह उतना ही विचित्र हथियार हैं जितना कि पत्थर 
| में लोहे की छरी या बैलगाड़ियों के वीच में पेट्रोल का एंजिन | छोग इसे समझ नहीं 
ते, इसमें विश्वास नहीं करते, इसकी ओर देखना भी नहीं चाहते । जब ट्रांसवाल 
सफलता का उदाहरण दिया जाता है, तो लोग कहते हैं कि वह घटना तो एक छोदे- 
परिणाम में हुई थी। वह एक छोटी-सी लड़ाई थी। वह उदाहरण भारत-जैस विशाल 
| के लिए लागू नहीं हो सकता । चम्पारन, खेड़ा और वोरसद को भी यह कहकर 
न्त नगण्य बता दिया जाता है कि वे भी छोटी-छोटी-सी सफलतायें थीं, जिनकी 
द्रव्यापी रूप में पुनरावृत्ति नहीं हो सकती । किन्तु आज तो सारी थंका मिट चुकी हूँ 
र सव कठिनाइयाँ हल होगई हैं । समस्या यही है कि सत्याग्रह को सत्य और उसके 
नपंगिक अंग--अहिंसा--की सीमा के भीतर रवखा जाय। सत्य ओर जहिसा जो इस 
' हथियार के दो अंग हुँ, निष्क्रिय नहीं हैँ; निषेधात्मक तो हें ही नहीं । वे विः 


>> 


मक, आक्रामक शवक्तियां हैं, जिनसे कि कार्यक्रम में वही सब गण आजाते है जो दि 
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पके क्षेत्र में यद्ध में होते हैं । अपने झत्रुओं को घबरा देने ओर नयनीत करने 
ते में उनका हृदय-परिवर्तन करके उन्हें जीत लेने, अपने अनुयादियों में एफ सरल 
[शासन-भावना पैदा करने, इस नये शस्त्र के समर्थकों के सस्तिष्श जोर भावना यो 
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॥वित करने, साहस, त्याग और घैर्ये को जागूत करने, अत्यल्ध पूछी से अ 
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विधायक शास्त्रास्त्र की सहायता के बिना ही राष्ट्रव्यापी प्रतिरोध खड़ा करने के काएग 
सत्याग्रह एक निश्चयात्मक और अदम्य दाक्‍िति का काम देता है, और अनुभव भी इस 
उपयोगिता का काफी प्रमाण देता हू । है 
गांधीजी के सत्य और अहिसा सम्बन्धी विचार बहुत कम लोग समझे हूँ। उसे 
मतानसार दोनों के दो-दो स्वरूप हैं--क्रियात्मक और निषेवात्मक। चम्पारन के कहा 
ने उन्हें एक कड़ा पत्र लिखा था, जिसे उसने बाद में वापस लेने का निश्चय किया औ॥; 
वापस मांगा । जब गाँवीजी के नये अनुयायी उसकी नक़छ करने लगे तो उत्होंते उई: 
फटकारा और कहा कि अगर उसकी नक़॒ल रखली गई तो पतन्न वापस लिया हुआ है| 
कहा जायगा। यह सत्य की एक नई परिभाषा थी, और इसीकी पुनरावृत्ति गांव: 
अरबिन समझौते के समय भी हुई, जबकि होम सेक्रेटरी श्री इमरसन का अपमानकीए[ 
पत्र पुतविचार के बाद वापस लिया गया । कांग्रेमत के कांग्रज्ों में उसकी नक़छ 
। इसका कारण भी यही था कि वापस लिये हुए पत्र की नक़रू रखता अपनी फाइ॥| 
में और अपने हृदयों में उसे बनाये रखने के बराबर है। और ऐसा करना असत्य होगे, 
और अहिसा के विरुद्ध होगा । 
गांधीजी हिंसा के सूक्ष्मतम प्रोत्साहन को भी सहन नहीं करते । सन्‌ १९२६ 
जब गांधीजी की यह राय हुई कि अलीबन्धुओं के भाषणों में से ऐसा अर्थ निकाह 
जा सकता है तो उन्होंने उनसे एक वक्तव्य निकलवाया कि उनका ऐसा कीई इराई 
नहीं था । किन्तु जब उन्हीं अलीवन्चुओं पर अक्तूबर १९२१ में कराची-भाषा रे 
कारण मुकदमा चलाया गया तो उन्होंने उसी भाषण को त्रिचनापल्‍ली में दोहरा 
और सारे भारतवर्प से उसीको हजारों सभामंचों द्वारा दोहरवाया । उनके सामने फे| 
ही कसौटी रहती है---बया भाषण सम्पूर्णतया अहिसात्मक है ? यदि अहिंसात्मक है| 
तो वह उननी ही शीघ्रता से उसपर रण-ललकार देने को तत्पर रहते हैँ, जिंत 
शीघ्यता से कि यदि वह अहिसात्मक नहीं है तो क्षमायाचना करने को भी तैयार हे 
जाते है । चूंकि उनका अहिंसा सम्बन्धी दृष्टिकोण ऐसा है, इसीलिए जब १९२१ * 
सविनय आज्ञाभंग आन्दोलन में, ब्रिटिश यूवराज के आगमन के समय, ५३ भेद! 
मारे गये और ४०० घायल हुए तो उनके हृदय को बड़ा आघात पहुँचा । उन 
भिक दिनों में उन्होंने प्रायश्चित्त के रूप में जो पाँच दिन का उपवास किया थीं 
उनके बाद के उपवासों की अपेक्षा, जो २९ दिन और .२८ दिन और अन्त में श्राए| 
पर्यन्त' किये ग़ये, बहुत छोटा-सा दिखाई देता है । । 
गांधीजी का असहयोग सदा अन्त में सहयोग के इरादे से किया गया हैं कि 
उन्होंने अपने सत्य और अहिंसा के मूल तत्वों को कभी नहीं छोड़ा है, जैसा कि उतें 
१ फरवरी १९२२ के लार्ड रीडिंग को लिखे हुए पत्र से प्रकट होता है :-- है| 
“किन्तु इससे पहले कि वारडोली के लोग सचम्‌च सविनय आज्ञाभग प्रारण 
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रिदें, में आपसे भारत-सरकार के प्रमूल के रूप में सादर अनुरोध करूँगा कि आप 
पनी नीति को बदल दें, और समस्त असहयोगी कैदियों को, जो देश में अहिंसात्मक 
'र्यों के कारण दण्डित हुए हों या अभियोगाधीन हों, छोड़ दें, चाहे वे खिलाफ़त का 
“न्याय दूर कराने के कारण हों या पंजाब के अत्याचारों के कारण हों या स्वराज्य के 
' अन्य कारणों से हों, और चाहे वे ताजीरात हिन्द की या ज़ाब्ता फ़ौजदारी 
॥ै धाराओं के अन्तर्गत भी आते हों | शर्त केवल अहिंसा की है | में आपसे यह 
वी अनुरोध करता हूँ कि आप छापेखाने को कार्यकारिणी-विभाग के समस्त नियस्त्रणों 
” मुक्त करदें, और हाल में लागू किये हुए जूर्मानों और ज़ब्तियों को भी वापस 
'र दे | इस प्रकार के अनूरोध में में आपसे वही माँगता हूँ, जो कि आज प्रत्येक सभ्य 
गासनाधीन देश में हो रहा हैं। यदि आप इस वक्तव्य के प्रकाशन की तारीख से सात 
इन के अन्दर आवश्यक घोषणा निकाल देने में समर्थ होसकेंगे, तो में तततक के लिए 
क्रामक ढंग के सविनय आज्ञाभंग को स्थगित करने की सलाह देने को तत्पर हो 
ऊगा जबतक कि क़ैदी कार्यकर्ता जेलों से छटठकर सारी परिस्थिति पर नये सिरे 
| पुतविचार न करले ।” 
| 
ः गांधीजी की असंगतियाँ 
गांधीजी पर नरम विचारों के लोग यह आरोप लगाते हैँ कि उनके आदर्श अव्य- 
हाय हूँ, उग्रविचार के लोग यह आरोप लगाते हैँ कि उनका कार्यक्रम बहुत नरम है । 
प्रौर दोनों यह आरोप लगाते हैँ कि उनके कार्य बहुत असंगत होते हैँ । तथापि, अपने 
गैवन और कार्य सम्बन्धी इन परस्पर-विरोधी अनुमानों के बीच वह चट्टान की भांति 
भविचल खड़े रहे हैँ, निन्‍्दा और स्तुति के प्रवाह का उनपर कोई प्रभाव नहीं हुआ हूँ 
उनके जावन का एकमात्र पथ-प्रदर्शक सिद्धान्त भगवदगीता के इस इलोक में है :- 
सुखढु:खे समेकृत्वा छाभालाभी जयाजयी । 

। ततो युद्धाय युज्यस्व चैव॑ं पापसवाप्स्यसि ॥* सह 

१८९६ में गांधीजी पूतरा गये और तिलक और गोखले के चरणों में वैठकर 
उन्होंने राजनीति का प्रथम पाठ पढ़ा। उन्होंने कहा कि तिलक तो हिमालय के 
मान हेँ--महान्‌ और उच्च किन्तु अगम्य, और गोखले पविन्न गंगा के समान हे 
जसमें वह निर्भीकता-पूर्वक डुबकी लगा सकते हैं। १९३९ में तो गांधीजी स्वयं हिमा- 
गय-जेसे ऊँचे होगये हें, किन्तु वह सबके लिए सुलभ हैं, उन्होंने गंगा की थाह चली 

और सदा पावन करनेवाले हें । े 

जब सत्याग्रह को स्थूलरूप से निष्क्रिय प्रतिरोध कहा करत थ उस संसद बहत 

फेम लोग समझते थे कि सत्याग्रह क्या है। गोसझके ने (१९०९ में) एस प्रतार 
गीत--२-३८ 
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उसकी परिभाषा की थी :--- 

“उसका स्वरूप मूछत: रक्षणाताक हूँ, और वह नेतिक और आध्यात्मिक ह 
यारों से युद्ध करता हैँ । निष्क्रिय प्रतिरोधक अपने शरीर पर कप्ट सहकर जुहमों 
प्रतिरोध करता है । वह पाशवी थाक्ति का मुक़ाबिला आध्यात्मिक शवित से क 
हैं; मनृष्य की पाशविक वृत्ति के सामने दंवीवृत्ति को खड़ा कर देता है; | 
के मुक़ाबिछे में कप्ट-सहन को अपनाता है; पशु-बल्ठ का सामना आत्मवल से के 
; अन्याय के विरुद्ध श्रद्धा का, और असत्य के विरुद्ध सत्य का सहारा लेता है। 

१९३९ में सत्याग्रह एक घरेलू शब्द बन गया है, और वह पीड़ित छोगों' 
चाहे वे ब्रिटिश भारत के हों चाहे देशी राज्यों के, एक सर्वमान्य साधन होगया। 
जमंन-आक्रमणों के मुकाबिले में यहूदियों से और जापानी हमकछों के मुक्कविते 
चीनियों से भी सत्याग्रह की ही ज्ञोरदार सिफारिश की जाती हूं । ' 

१९१३ में कराची में भारतीय राष्ट्रीय काँग्रेस ने “भारत के आत्मसम्मात 
रक्षा के लिए और भारतीयों के कष्ट दूर कराने के लिए दक्षिण अफ्रीका 
लड़ाई में गांधीजी और उनके अनुयायियों ने जो वीरतापूर्ण प्रयत्त किये और 
अनुपम बलिदान किया”, उसकी प्रशंसा का प्रस्ताव पास किया। यह प्र 
सर्व सम्मति से पास हुआ था । और १९३१ में काँग्रेस के ४५वें अधिवेशन में जे 
करांची में ही हुआ था, गांधीजी को अपने वीरतापूर्ण प्रयत्नों के लिए राष्ट्र की प्रर 
फिर प्राप्त हुई। किन्तु दक्षिण अफ्रीका के मुट्ठीभर लोगों की ओर से नहीं, बॉ 
३५ करोड़ जनता के पूरे राष्ट्र की ओर से, जिनकी मुक्ति का श्रीगणेश सत्याग्रह 
उन्हीं मुख्य और स्थायी सिद्धान्तों के आधार पर सफलतापूर्वक किया गया था । 

१९१४ में गांधीजी ब्रिटिश साम्राज्य के एक राजभकत नागरिक थे, और ' 
उन्होंने बीसवीं सदी के प्रारम्भ में जूलू-विद्रोह और बोअर-युद्ध में रेडक्रास सोसा 
का संगठन किया था, इसी तरह महायुद्ध के लिए भी सिपाहियों की भर्ती में सहाः 
दी थी । तथापि युद्ध सम्बन्धी उनका रुख़ कभी इस तरफ़ और कभी उस तर ' 
है । यद्यपि १९१८ के अगस्त मास तक वह भर्ती के मामले में अंग्रेजों को विता ' 
के सहायता देने के पक्ष में थे, ,'तथापि १९३८ के सितम्बर में, जब कि यूरोप पर ' 
के बादल झुके . आ रहे थे, वह युद्ध की परिस्थिति से भारत के लिए छाभ उठते 
: या आगामी युद्ध में किसी अंश में भी भाग छेने के सख्त खिलाफ़ थे । इन दोनों वि 
का कुछ.अधिक.विस्तृत अध्ययन करना ठीक होगा । ह 

१९१९ में तिलक के नाम एक आर्डर निकाला गया कि वह ज़िला मर्जिर 
की आज्ञा के बिना कोई भाषण न दें। हमने सुना है कि इससे .एक सप्ताह #' 
ही वह भर्ती कराने के पक्ष में जोरदार काम कर रहे थे, और अपनी सद्भावनों 
जमानत के तौर पर उन्होंने महात्मा गांधी के पास पचास हजार रुपये का एक 
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भेजा था कि यदि में शर्त को पूरा न कर दिखाऊँ तो यह रक़म शर्ते हारने के जूर्माने 
एक रूप में जब्त करली जाय। शर्त यह थी कि तिलक महाराष्ट्र से पचास हज़ार 
ज्रलादमियों की भर्ती करा देंगे, यदि गांधीजी सरकार से पहले यह प्रतिज्ञा प्राप्त करलें 
#के भारतीयों को सेना में कमीशण्ड ओहदा दिया जायगा । गांधीजी का कहना यह 
ताकि सहायता किसी सौदे के रूप में नहोनी चाहिए और इसलिए उन्होंने तिरूक 
क्री चेक छौटो दिया । 
77. सितम्बर १९३८ में यूरोप की यूद्ध-सम्बन्धी परिस्थिति पर विचार करने के 
लए दिल्‍ली में काँग्रेस वकिंग कमेटी की बैठक प्रतिदिन हो रही थी । देश में दो तरह 
7 विचारक थे--एक वे लोग जो ब्रिटेन से भारत के अधिकारों की बावत कोई सम- 
कोता करने के और उसके बाद सहायता देने के पक्ष में थे, और दसरे वे लोग जो 
[द्वर्में किसी परिस्थिति में भी सहायता करने को तैयार न थे। गांधीजी दसरे दल में 
की, और १९३८ में किसी भी परिस्थिति में युद्ध में भाग लेने के उतने ही दृढ़ विरोधी 
| जितने कि १९१८ में ब्रिटेन को बिलाशत॑ सहायता देने के पक्षपाती थे । 
हर १९१८ में गांधीजी अनेक कार्यों में पड़ गये, जिसमें सबसे प्रसिद्ध कार्य रोलट- 
# ली का विरोध था । आज भी वह उसी प्रकार के उन अनेक क़ाननों से लड़ने में 
गे हुए हैँ जो भारत के अनेक देशी राज्यों में--त्रावणकोर, जयपुर, राजकोट 
गैम्बड़ी, धेवकानल आदि में--पूरे ज्ञोर-शोर से अमल में आ रहे हैं । उनकी योजना 
कर उद्देश्य की बाबत भारत-सरकार द्वारा प्रकाशित इण्डिया (१९१९)' के लेखक 
/ लेख से अच्छा और क्या प्रमाण दिया जा सकता है :-- 
(“गांधीजी सामान्यतया ऊंचे आदर्श औौर पूर्ण निःस्वार्थता रखनेवाले टाल्सटाय- 
त्ौदी समझे जाते हैं। जबसे उन्होंने दक्षिण अफ्रीका में भारतवासियों का पक्ष लिया 
गैवसे उनके देशवासी उन्हें उसी परम्परागत श्रद्धा-भक्ति से देखते हूं जो पूर्वीय देशों 
मे सच्चे त्यागी धामिक नेता के प्रति हुआ करती है । उनमें एक विशेपता यह भी 
कि उनके प्रशंसक केवल किसी एक ही मत के नहीं हैं । जबसे वह अहमदाबाद 
भे रहने लगे हैँ त्वसे उनका कई प्रकार के सामाजिक कार्यो से क्रियात्मक सम्बन्ध 
हीगया है । 
£ “जिस किसी व्यक्ति या वर्ग को वह पीड़ित समझते हैँ उसके पक्ष में पटुकर 
४उड़ने को वह शीघ्र तत्पर होजाते हैं, और इस कारण वह अपने देश के सामान्य 
छोगों में बड़े लोकप्रिय वन गये हैं । वम्बई प्रान्त के कई भागों की घहरो ओर देहात 
/गैनता में उनका प्रभाव असंदिग्ध हू, और उनके प्रति छोग इतनी श्रद्धा रगाते हे कि 
उसके लिए पूजन शब्द कहना अत्युक्ति न होगा। चूँकि गांधीजी भौतिक शक्ति से 


पषयामस 


आत्मिक शक्ति को ऊँचा समसते हैं, इसलिए उनको पंश्वास होगया दि रोहद- 
कर डे है । 


'ऐवेंट के विरुद्ध निष्किप प्रतिरोध का वही दस्म्र प्रयुक्त करना उनवा वर्सय्य | 
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उन्होंने सफलतापूर्वक दक्षिण अफ्रीका में प्रयूकतत किया था । २४ फरवरी को + 
घोषणा करदी गई कि अगर बिल पास कर दिये गये तो वह निष्क्रिय प्रतिरोध 
सत्याग्रह चलायेंगे । सरकार ने और कई भारतीय राजनी तिज्ञों ने भी इस घोपषणा' 
अत्यन्त गम्भीर समझा । भारतीय लेजिस्लेटिव कौंसिल के कुछ नरम विचार के मेंब 
ने सार्वजनिक रूप में ऐसे कार्य के भयंकर परिणामों की बाबत आशंका प्रकटर्क 
श्रीमती वेसेण्ट, ने जिन्हें भारतवासियों के मनोविज्ञान का अच्छा ज्ञान था, बत्न 
गम्भीर भाव से गांधीजी को चेता दिया कि जिस प्रकार का आन्दोलन वह चल 
चाहते हैं उससे भीषण परिणाम पैदा करनेचाली क्रिग्राशक्तियाँ उत्पन्न होंगी।' 
स्पष्ट कह देना होगा कि गांवीजी के रुख या वबतव्यों में ऐसी कोई बात 
थी जिससे सरकार के लिए उनके आन्दोलन शुरू करने से पहले उनके विरुद्ध $ 
कार्य करना उचित होता । निष्क्रिय प्रतिरोध निश्चयात्मक नहीं वल्कि.निपंधाह 
क्रिपा है । गांधीजी ने प्रकटरूप से पाथिव बलू-प्रयोग की निन्‍दा की । उन्हें विश 
था कि क़ावूनों के निष्क्रिय भंग से वह सरकार को रौलट-क़ानून हटा देने को वा 
कर सकेंगे । १८ मार्च को रौलट क़ानूनों की बावत उन्होंने एक प्रतिज्ञापत्र प्रकार 
करवाया, जिसमें लिखा था--चूँकि हमारी अन्तरात्मा को यह विश्वास है | 
इण्डियन क्रिमिनल लॉ एमेण्डमेण्ट बिछ नं० १, सन्‌ १९१९, और क्रिमितह' 
एमर्जेन्सी पावर्स बिल नं० २, सन्‌ १९२०, अन्यायपूर्ण हें, स्वतन्त्रता और इस्साफ़ 
उसुलों के विरुद्ध हैं, जिनपर कि सम्पूर्ण भारत की सुरक्षितता और स्वयं राज्यसंस 
का आधार है, इसलिए हम गम्भीरतापूर्वक प्रतिज्ञा करते हें कि यदि ये बिल का 
बना दिये गये तो जबतक ये वापस न ले लिये जायेंगे तवतक हम इन क़ानूनीं का # 
आगे मुक़रिर होनेवाली कमेटी जिन-जिन क्ानूनों को बनायगी उन-उनका पालने के 
से विनयपूर्वक इन्कार कर देंगे । और हम यह भी प्रतिज्ञा करते हैँ कि इस लड़ाई मे ह 
ईमानदारी से सत्य का अनूसरण करेंगे और जान-माल और जात के प्रति हिंसा न करेंगे। 
१९१९ (२१ जुलाई ) में गांधीजी ने सरकार की और मित्रों की सलाह गे 

ली और सबिनय आशज्ञाभंग स्थगित कर दिया और १९३४ (अप्रैल) में फिर उ 
अपनेआपके सिवा सबके लिए सविनय आज्ञाभंग स्थगित करना पड़ा। १९१९ 
उन्होंने कहा कि “मूझपर यह आरोप लगाया गया है कि मैंने एक जलती हुई विय 
सलाई छोड़ दी है । यदि मेरा आकस्मिक अतिरोध एक जलती हुईं दियासलाई है 
रौलट-क्रानन का बनाना और उसको जारी रखने की ज़िद करना: तो भारतवर्ष 
हजारों जलती हुई दियासलाइयाँ बिखेर देने के समान है । सविनय आज्ञार्भग 
बिलकुल रोकने का मार्ग है उस क़ानूत को ही वापस छेलेना ।” ७ अग्रैल १९३४ 
अपने पटना के वक्तव्य में फिर सविनय आज्ञाभंग स्थगित करते समय उन्होंने कहा हि 
“मझे प्रतीत होता है कि सामान्य जनता को सत्याग्रह :का पूरा संदेश प्राप्त है 
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भा है, क्योंकि संदेश उस तक पहुँचते-पहुँचते अशुद्ध हो जाता है। मुझे यह स्पष्ट 
गया है कि आध्यात्मिक साथनों का प्रयोग जब अनाध्यात्मिक माध्यमों द्वारा 
खाया जाता हूँ तव उनकी शक्ति कम होजाती है । आध्यात्मिक संदेश तो स्वयं- 
वारित होते हैं। 

“में सब काँग्रेसवा वियों को सलाह देता हूँ कि वे स्वराज्य की खातिर सविनय भंग, 
| विशेष कष्टों को दूर कराने की खातिर किये जानेवाले सविनय भंग से भिन्न हैं, 
गित करदें । वे इसे केवल मेरे ऊपर छोड़ दें। मेरे जीवित रहने तक इस शस्त्र 
' प्रयोग दूसरे छोग केवछ मेरे नियन्त्रण में रहकर करें, जबतक कि कोई और 
क्ति ऐसा खड़ा न होजाय जो इस विज्ञान को मुझसे ज्यादा जानने का दावा करता 
और विश्वास उत्पन्न कर सके । में सत्याग्रह का जन्मदाता और प्रारम्भकर्ता होने 
कारण यह सलाह देता हूँ । इसलिए जो लोग मेरी सलाह प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्षरूप 
पाकर स्व॒राज्य-प्राप्ति के लिए सवितय आज्ञाभंग में रूग गये थे, वे कृपया सविनय 
शाभंग करने से रुक जायाँ। मुझे पूर्ण विश्वास है कि स्वतन्त्रता-प्राप्ति की भारत 

लड़ाई के हित में ऐसा करना ही सर्वोत्तम मार्ग है । 
“मानव-जाति के इस सबसे बड़े शस्त्र के विपय में में बहुत ही गंभीर हूँ । 
उसी पटना-वकक्‍तव्य में १९३४ में उन्होंने शोक प्रदर्शित किया कि “बहुतसे लोगों 
आधे हृदय से किये हुए सविनय आज्ञाभंग के कारण, चाहे उसका परिणाम कितना 
भारी क्‍यों न हुआ हो, सामान्यतया न तो आतंकवादियों के हृदयों पर प्रभाव पड़ा 
९ न शासकों के हृदयों पर ।”” किन्तु आज उन्हें यह संतोष मिला हैं कि २५०० से 
वक ऐसे मित्र नज़रबन्दी से छट गये हूँ, और उन्होंने अहिंसा पर अपना विश्वास 
प्रकट कर दिया है। और हिंसा पर अहिसा की विजय का सबसे बड़ा उदाहरण 
यह हुआ हैं कि सरदार पृथ्वीसिंह ने, जिसे मरा हुआ मार लिया गया था, किन्तु 
वास्तव में दूसरी जगह ले जाते समय हिरासत में से चलती रेल से कृदकर भाग 
| था और तबसे सन्नह वर्ष तक भारत और यूरोप के वीच सरलता से फिरता रहा 
गांधीजी के हाथों में अपनेआपको सौंप दिया, और उन्होंने भी उसे भारत की 
टेश सरकार की जेल के सुपुर्दे कर दिया, और वह बव फिर उसकी रिहाई के 

$ कड़ा प्रयत्न कर रहे हैँ ।( 
१९१९ में सविनय आज्ञाभंग को स्वगित करने के बाद गांधीजी को पंजाब की 
ताओं के इस अप्रत्याशित ढंग से घटित होने वी जानकारी मिलने पर निःसन्‍्देह् 
आघात पहुंचा । उन्होंने स्वीकार किया कि उनसे 'हिमालय-जेसी बड़ी भूल हर्ई', 
| के कारण ऐसे अयोग्य लोग जो वास्तव में सबिनय आज्ञामंगदारा न थे गशदड़ 
क्‍ दा कर सके ।” 

5... १ सरदार पृथ्वीसिंहु गत २२ सितम्बर फो रिहा कर दिये गये हैं। --मंप्रादक 
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जब १९१९ का शासन-सुधार-क़ानून बना तव गांधीजी का यह मत 
यद्यपि सुधार असंतोपजनक और अपर्याप्त हूँ, तो भी कांग्रेस को सम्राट की घोपः 
भावनाओं को मानकर प्रकट करना चाहिए कि उसे विश्वास है कि "सा 
अधिकारी और जनता दोनों इस प्रकार सहयोग करेंगे कि जिससे उत्तरदायी २ 
क़ायम होजायगी |” अब इससे उनके उस रुख का म॒क़ाबिछा कीजिए, : 
उन्होंने १९३७ में प्रांतीय शासन के दैनिक कार्यों में गवर्नरों द्वारा अपने विश्े 
कारों का प्रयोग न करने और दखल न देने का आश्वासन सरकार से माँग 
हिंसा-सम्वन्धी कैदियों के छोड़े जाने, उड़ीसा के गवर्नर के नियूक्‍त किये जाने, 
जमींदारी और भूमि-सम्बन्धी कानूनों के आमूल सुधारने और वारडोछी के ६ि 
को उनकी जब्तशुदा जमीन वापस दिलाने के मामलों में उन्होंने उस आइवार 
कार्यान्वित करवाया । 

अमृतसर-काँग्रेस में गांवीजी ने कहा था कि “सरकार के पागलपतन का 
समझ्षदारी से देना चाहिए, न कि पागरूपन का जवाब पागलपन से ।” आज व 
को विश्वास दिला रहे हैँ कि राजकोट में और दूसरी रियासतों में जहाँ-जहाँ शार 
पागल होरहा हैं वहाँ अन्त में जनता की ही विजय होगी, यदि वे अहिंसा पर < 
और पागलपन का जवाब समझदारी से दें ।” 

गांधीजी का पूर्णतया मानव-सेवा के क्षेत्र से निकलकर विशुद्ध राजनैतिः 
में पहुँच जाना धीरे-धीरे अज्ञात रूप से और इच्छा के बिना ही हुआ --यह न 
वह इस क्षेत्र-परिवर्तत को जानते न थे, किन्तु वह इसको रोक न सकते थे । औ 
वह आल इण्डिया होमरूल लीग में शामिल हुए और उसके अध्यक्ष वन र 
उन्हें अपनी शर्तों के अनुसार कर्तव्य की पुकार सुनाई दी । उनकी शर्ते उन्हींके 
नानुसार ये थीं--“जिन कार्यों में उन्हें विशेषज्ञता प्राप्त थी उनके, अर्थात्‌ रू 
साम्प्रदायिक एकता, राष्ट्रभाषा हिन्दुस्तानी, और प्रांतों के भाषा-आधार पर ( 
भाजन के कार्यों के प्रचार में सत्य और अहिंसा का कड़ाई से पालन किया जे 
उनकी दृष्टि में सुधार तो गौण थे। इस प्रकार धर्म के मार्ग द्वारा सामाजिक पे 
राजनीति में आजाना उनके लिए एक सरल परिवतंन था । आज भी वह उसी 
द्वारा राजनीति से फिर सामाजिक सेवा में चले आते है । वास्तव / उनकी दूँ 
दोनों चीज़ें एक ही हैं, जैसे कि किसी सिक्‍के की दो वाजुएँ होती हैं, और वह * 
स्वयं सत्य और अहिसा की धातु से बना हुआ है, जिनके आधार पर कि सारे 
खड़े हुए है । : ह ५ 

गांधीजी के लिए असहयोग स्वयं कोई उद्देश्य नहीं है, किन्तु किसी उद्दई 
साधन हैं। उनका सहयोग का हाथ उनके विरोधी के सामने हमेशा खुला रहँः 
बशतें कि राष्ट्र के आत्म-सम्मान को उससे धक्का न रूगता हो, १९३० में भी र 
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पही स्थिति थी और आज भी उनकी यही स्थिति हैं। १९२० में सरकार ने उसका 
त्रस्कार किया, १९३९ में सरकार उसकी हादिक इच्छा करती है । 

:. इसी प्रकार का परस्पर-विरोध गांधीजी के रुख़ में पूर्ण स्वाधीनता के विषय में 
ऐ९२१ में और १९२९ में मिलता है । १९२१ में उन्होंने अहमदाबाद में कहा था-- 
६. “इस प्रश्न को आपकें से कुछ छोगों ने जेसा मामूली-सा समझ रखा है उससे 
झे रंज हुआ है । रंजं इसलिए हुआ है कि इससे जिम्मेदारी की कमी मालूम होती 
:। यदि हम जिम्मेदार पुरुष या स्त्री हैं तो हमें नागपुर और कलकत्ता के पिछले दिलों 
#र वापस पहुँच जाना चाहिए । 

:; १९२८ में जब स्वाधीनता का भ्रइतत फिर आगे छाया गया, तव गांधीजी ने 
एॉम्नेलिखित महत्वपूर्ण बात कही :-- 

“आप स्वाधीनता का नाम अपने मुँह से उसी प्रकार लेते रहें जैसे मुसलमान 
#एलाह का नाम छेते रहते है या घाभिक हिन्दू राम व कृष्ण का नाम लेते रहते हैं । 
पन्तु केवल मंत्र रटने से कुछ न होगा, जब तक कि उसके साथ अपने आत्मगौरव का 
#गीवे न होगा । यदि आप अपने शब्दों पर टिके रहने के लिए तयार नहीं हैं तो 
(#तघीवता कैसी होगी ? आखिरकार स्वाधीनता तो बहुत कष्ट-साध्य वस्तु हैं । वह 

वानी जमाखचे से नहीं आजाती 

/.. और १९२९ में २३ दिसम्बर को जव उन्होंने छार्डे इरविन से बातचीत नमाप्त की 
प्रायः यह छलकार देदी कि अब वह देश को पूर्ण स्वाधीनता के लिए संगठित करेंगे। 
४... १९२० में सरकार ने यह आशा और विद्ववास प्रकट किया हैं कि “ऊंँसे वर्ग 
हार सामान्य वर्ग के लोग इतने समझदार है कि वे असहयोग को एक काल्यनिक और 
अर्िम्मिव योजना समझकर त्याग ही देंगे । यदि यह सफल होजाय तो परिणाम यही 
हवा कि सर्वेत्र अव्यवस्था होजायगी, राजनैतिक अराजकता फैल जायगी, और देदा में 
.( जिनकी कोई माल-मिलकियत है उन-उनका सर्ववाश होजायगा । सरकार ने 
रही कि “जो हेप और अज्ञानपूर्ण लोग हैं उन्हींकी असहयोग अच्छा लगता है। 
धसिके सिद्धान्त में कोई रचनात्मक बीज नहीं है ।” वही सरकार आज़ उस झाब्दोलन 
* के जन्मदाता से, उसके सर्वोत्तम भाग अर्थात्‌ सविनय आमा-मंग के अवारपात्र से, संधि 
2 रने को उत्सुक है । 
५... १९२१ में जब लाड्ड रीडिंग ने गांवीजी से बातचीत की--भौर वह बाली 
(चलिए असफल होगई कि कलकत्ता में छाई रीडियग के नाम माभारी पा तार कुछ 
' देरी से पहुंचा---उस समय प्रत्येक व्यक्ति का अनुनान था पिःग 

,टरिक बल्कि असम्भव आदमी है । किन्तु जब छाई जरबिन ने १९६ 
' खाद उनको जौर उनके छब्बीस साथियों को जेल से छोड़ दिया, त 


५ 
) 5, 
४) ४ कि ्त गन के अअमणे-म पलक. अमन के पटक 


,५/४सके उचित वात मानने जौर मनवाने की तथा उस्ताद उदार 


का 
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गुणों की प्रशंसा की, और जून १९३७ में जब गांधीजी और छाई लिनलिथगो के 4 
सीजन्यपूर्ण सन्वि-चर्चा हुई तो उसमें भी यही सदगृण फिर उसी प्रकार सामने « 
और उसी प्रकार परिणामकारी हुए, जिससे कि अन्त में कांग्रेस ने पदग्रहण क 
स्वीकार कर लिया। 

१९२२ में चौरीचौरा-काण्ड के कारण, जिसमें कि इक्क्रीस पुलिस के प्िप 
और एक सब-इन्सपेक्टर और वह थाना जिसमें कि वे सब बन्द थे जला दिये । 
गांधीजी ने सविनय आशज्ञा-भंग के सारे कार्यक्रम को स्थगित कर दिया और १९३९ 
राणपुर (उड़ीसा) में बेज़लगेटी की हत्या के कारण भी उन्होंने उड़ीसा की ई! 
एजेन्सी के देशी राज्य के छोगों को वही सलाह दी । अहिसा की सर्वश्रधानता के+ 
में अपनी प्रतिज्ञा का खयाल कभी आड़े नहीं आया है । १९२४ में गांधीजी के जेः 
छूटने के बाद उन्होंने एक वक्‍तव्य दिया, जिसमें उन्होंने कहा कि “मेरी राय अब 
यही है कि कौंसिल-प्रवेश असहयोग के साथ असंगत है ।” परन्तु १९३४ में 
सविनय आज्ञा-भंग स्थगित कर दिया गया तो कौंसिल-प्रवेश का उन्होंने समर्थन वि 
और उसको ऐसी शर्तों के साथ मन्त्रिपद ग्रहण कर लेने तक पूरी तरह कार्यान्वित 
दिया, जिनसे कि मन्त्रिगण रिफ़ार्म्स एक्ट पर राष्ट्र की इच्छा व मांग के अनुसार 
कि अंग्रेज़ों की मर्जी के अनुसार, अमल करने में समर्थ हुए । | 

१९३४ में ७ अप्रैल को अपने प्रसिद्ध पटना-बक्‍्तव्य में उन्होंने देशी राज्यों 
विपय में लिखा कि “देशी राज्यों की बावत कुछ व्यक्तियों ने जिस नीति का सम 
किया, वह मेरी नीति से बिलकुल भिन्न थी। मेने इस प्रइनपर कई घण्टे गंभीर वि' 
किया है, किन्तु में अपनी सम्मति बदल नहीं सका हूँ ।” ह 

१९३९ में उन्होंने अपनी सम्मति पूरी तरह बदल ली, और इसका कारण! 
था कि देशी राज्यों की परिस्थितियाँ बिलकुल बदल गईं । देशी राज्यों की नई जा' 
ने उनकी सहानुभूति यहाँतक प्राप्त करली है कि आज वह देशी राज्यों की जनता 
पक्ष को अधिक-से-अधिक समर्थन दे रहे हैं, यहाँतक कि श्रीमती गांधी आज राज 
की जेल में बंद हैं और गांधीजी ने कह दिया है कि देशी नरेझ्यों की या तो * 
जनता को उत्तरदायी शासन देदेना पड़ेगा या मिट जाना पड़ेगा । 


गांधीजी की आन्तरिक प्रेरणा 
सत्य और अहिंसा मनुष्य के ऊँचे अनभव की बातें हैं, जिनको समझने के ॥ 


आदमी में उसी प्रकार की अभ्यासयुक्त अनुभव-शक्ति की आवश्यकता पड़ती है * 
कि संगीत और गणित को या खद्र-वस्त्र और साम्प्रदायिक एकता को समझने 
लिए । अभ्यस्त अनुभव-शक्ति से अन्तरात्मा की अनुभूति बढ़ जाती है, और गांधी 
स॒दा अन्तरात्मा की अनुभूति से निर्णय करते हैं न कि बुद्धि-अयोग से । सदुगुणी ९ 


अरजाा+ 5 अल 
४4 कैटीएा 
(/# पक 
९५ नस 
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5 सत्य को अन्तरात्मा की प्रेरणा से अनुभव कर लछेते हैं । इसी प्रकार सद्गुणों की यह 
(_ साकार मूर्ति भी सत्य का अनुभव अतन्‍्तरात्मा की प्रेरणा से किया करती है । और 
“गांधीजी के चरणचिन्हों पर चलनेवाले अनुयाथियों का यह कतंव्य होजाता है कि 
उनकी शिक्षाओं का अपने काम और अपने देश के नैतिक नियमों भौर सामाजिक 
पव्यवहारों के अनुसार अर्थ लगायें और व्याख्या करें। अपनी आन्तरिक प्रेरणा से ही 
गंउन्होंने १९२२ में बारडोली में सविनय आज्ञाभंग को सहसा स्थगित करने का, १९३० 
में नमक-सत्याग्रह चालू करने का, १९३४ में सविनय आज्ञाभंग वन्द करने का, और 
१९३९ में देशी राज्यों सम्बन्धी नीति का निर्णय किया | उन्हें सहसा नये प्रकाश, 
हरनये ज्ञान, का अनभव होता है । कई बार उन्होंने कहा हैँ कि मजे प्रकाश नहीं मिल 
रहा हैं, और उसको पाने के लिए में प्राथना करता रहता हूँ । और जब उन्हें प्रकाश 
इमिल जाता है तो उनके अनुयाथियों को वह विचित्र प्रतीत होता है, क्योंकि उनका 
#उपाय भी अभूतपूर्व और भयोत्यादक होता है । यदि अखिल-भारतीय महासभा-समिति 
/की किसी बैठक में एक विक्षिप्त मनुष्य वाधा डालता हूँ तो वह स्वयंसेवकों को उसे 
वाहर निकाल देने से रोक देते हे और तीन सौ सदस्यों की उस सभा को ही स्थगित 
कर देते है । वाधा डालनेवाला लाचार, निष्क्रिय, होजाता है । यदि चिराछ्ा-पेराला 
की जनता पर जबरदस्ती और लोगों की मर्जी के विरुद्ध एक म्यूनिसिपल कमेटी छाद 
(दी जाती है तो उनका उपाय यह है कि जनता को शहर खाली कर देना चाहिए । 
#और वास्तव में जनता ने शहर उसी तरह खाली कर दिया ज॑सा कि प्राचीन काल में 
'जेवेक डोरची के विरुद्ध विद्रोह करनेवाले तातारों ने किया था। वारडोली और 
छरसदा के करबन्दी आन्दोलनों में किसानों से कहा गया कि वे अपने घर-वार छोड़ 
«९ और निकटवर्ती बड़ौदा राज्य में जा बसें, और इस प्रकार बड़ी-बड़ी पलटने रखने- 
(वाली शक्तिशाली ब्रिटिश सरकार को भी लड़ाई में वेबस होना पड़ा। जब उड़ीसा 
(लें नीलगिरी राज्य के लोगों पर राजा ने जुल्म किये तो ग़ढ़ती करनेवाले राजा को 
शीधी राह पर लाने के लिए तैयार और पुराना नृरुखा देशत्याग बत्ता दिया गया, 
और उसपर अमल भी हुआ । इत सव मामलों में सफलता जनता की सहनशवित्त 
और हृदय की पवित्रता पर निर्भर करती हैं| परन्तु गांवीजी के अनुयायी सदा उनसे 
सहमत नहीं होते । उन्होंने उनके निर्णयों का प्रायः विरोध किया है । उन्होंने फरवर् 
१९२२ में बारडोली के सविनय आज्ञाभंग के त्याग का बहुत विरोध किया, और 
: जराजकता-काण्ड में जो भावना रही थी उन्की प्रशंसा की | १९२४ में जब महासनन्‍्य 





[समिति की बैठक में जहमदावाद में सिराजगंज-प्रस्ताव पर फिर वोट लिया गया, 
/तों गांधीजी खली सभा में रो पड़े | उन्हें इसलिए रोना आया शि दुद्ध उसने 
ही परम अनयायियों ने ही अपराध करनेवाले युवक की प्र्धसा में बोद दिया था । 


रु 


गांधीजी की आदत आग से खेलने की हैँ, विन्‍्त्र वह इस छोरिमदार सेट में मे 
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सदा बेदाग़ निकल आते हैँ । वह कई वार गिरफ्तार हो चुके है । प्रत्येक वार बम 
परीक्षा ने उनके ढांचे को और भी चमकदार बना दिया हैं । उन्होंने अपने लोगों 
पागलपन की खातिर अगणित बार खेद प्रकाशन किया हूँ, और कांग्रेस से भी ऐसा ६ 
करने का आग्रह किया है | उन्होंने सामूहिक सविनय क्षान्नाभंग की अपनी परम) 
योजनाओं को भी स्थगित करना बार-बार मंजूर कर लिया है, केवल इसलिए £ 
कहीं-न-कहीं, कितनी ही दूर पर क्‍यों न हो, हिंसा होगई । 

गांवीजी जब बात करते हैँ उसकी अपेक्षा देश पर उनका प्रभाव तब अधि 
पड़ता हँँ जब वह मौन रहते हैं, और जब वह कांग्रेस के अन्दर रहते हैं उसकी अपेः 
तब अधिक प्रभाव पड़ता हैं जब वे उसके बाहर रहते हैं । लोग शायद भूल .गये हों 
कि उन्होंने १९२५ में कानपुर में राजनंतिक मौन रखने का प्रण किया था, जि 
उन्होंने दिसम्बर १९२६ में गोहाटी में समाप्त किया । लेकिन उनके लिए तो शारीरि 
और राजन तिक मौन की ऐसी अवधियाँ मानसिक मनन्‍्यन की ही अवधियाँ होती। 
जब उनके मस्तिष्क में बड़ी-बड़ी योजनायें बनती हें और वे पूर्ण परिपक्व हो 
सुनिश्चित कार्यक्रमों और सिन्द्धान्त सूत्रों के रूप में प्रकट कर दी जाती हैं। ऐसी ए 
लम्बी अवधि कानपुर-अधिवेशन (१९२५) और कलकत्ता-अधिवेशन (१९२९) 
बीच में रही थी, जिसके वाद कि लाहौर (१९२९) में पूर्ण स्वाधीनता के आधार १ 
सरकार को चुनौती देदी गई। गांधीजी अपने अनुयाथियों की बात को नहीं मान 
और उनको भी उसी प्रकार कसौटी पर चढ़ाते हैं जिस प्रकार कि अपने विरोधि' 
को.। यदि उनकी कसौटी पर वे ठीक बैठते हैं तो वह उनके विचारों को ग्रहण 
लेते और अपने बना लेते हैं । यदि वे कसौटी पर नहीं बैठते तो छोड़ दिये जाते है 
उन्होंने सविनय आज्ञाभंग के विपय में, पूर्ण स्वाधीनता के विषय में, और अत में देर 
राज्यों के विषय में भी ऐसा ही किया । आजकल वह देशी राज्यों के मामले में व 
उग्र हो रहे हैं, जिससे कि उनके साथियों को भी बड़ा आइचय होरहा है और उ् 
विरोधियों को बड़ा क्लेश होरहा है । नवयुवक काँग्रेसवादी उनकी ईमानदारी में संदे 
करते हैं, और उन्होंने उनपर अंग्रेज़ों के फ़ेडरेशन के मामले में समझौता करने १ 
तैयारी का सार्वजनिक आरोप लगाया है। वे जोर-जोर से चिल्लाकर घोषित कर 
है कि फ़ेडरेशन की इमारत को, जो कि दोम॑ज़िला है, तष्ट कर देने का उनका निश्च 
हैं । तवयुवक अपनी तोपों का मुँह ऊपरी मंजिल की ओर कर रहे हैं । गांधीजी पह 
से ही पहली मंजिल को और उंसके खंभों को गिरा रहे हैं । ये खंभे हैं देशी राज्य, जिन 
बिना फ़ेडरेशन की इमारत नहीं बन सकती और नीचे की मंजिल के प्रांतीय कमरे भं 
गिरते हुए से हो रहे हैं, क्योंकि ऊपरी मंजिल कों उठानेवाले खंभे भी शीघ्षता से दूँ 
जा रहे हें । गांधीजी की रण-कुशलता का आधार सत्य है । उनका शस्त्र अहिसा है. 
वह जो शब्द .कहते हैं सच्चे अर्थों में कहते हैं। और जो कहते हैं वह कर दिखाते हैं | 

जार 
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जव उन्होंने दूसरी गोल-मेज़ परिषद्‌ में इंग्लेंड में कहा था कि यदि सरकार हरिजनों 
के लिए पृथक चुनाव-क्षेत्र बनायगी तो अपने प्राण देकर भी में हिन्दू-समाज को टुकड़े 
किये जाने से बचाऊँगा, तो उन्होंने यह कथन सच्चे अर्थों में किया था । उन्होंने इंग्लेंड 
से लौट कर (२८ दिसम्बर १९३१ को) आज़ाद मैदान में फिर इस कथन की पुष्टि 
की। उन्होंने इस बात को मार्च १९३२ में सर सैम्युअल होर के नाम एक पत्र में 
लिखित रूप में भी भेज दिया और २० सितम्बर १९३२ को उन्होंने इसी वात पर 
आमरण अनशन' प्रारम्भ कर दिया । आज वह देशी राज्यों के विषय में फिर एक 
महत्वपूर्ण प्रतिज्ञा कर रहे हैं, . और वह फ़ेडरेशन को तोड़ देंगे । “'और हमसे अधिक, 
यदि ईश्वर की इच्छा हुई, तो में तो यह अनुभव करता हूँ कि मुझ में अभी पहली 
णड़ाइयों से भी जोरदार एक और लड़ाई लड़ने का बल और शक्ति मौजूद हैं ।” 
गंधीजी के जीवन और व्यवहार में परस्पर-विरोध मिलते हैं, किन्तु वह दिखावटी 
ओर काल्पनिक ही हैं, क्योंकि जो व्यवित अत्यन्त धाभिक और बहुत व्यावहारिक 
गेता है उसमें ऐसी विशेषतायें होना आवश्यक ही हैं । वास्तविक जीवन से आदर्श 
री मिलाना, सावधानता से साहस को जोड़ना, प्राचीनता-प्रेम से क्रांतिभावना को 
युक्त करना, भूत॒काल के आग्रह के साथ भविष्य की दौड़ को सम्मिलित करना, सार्व- 
भौमिक-मानवता-वाद की तैयारी के साथ राष्ट्रीयता-विकास का सामंजस्य करना-- 
अर्थात्‌, संक्षेप में, बन्धुत्व-भावना के साथ स्वतन्त्रता का सामंजस्थ करना और 
गैनों में से मानवता को विकसित करना ऐसा ही कार्य है जैसा कि एक अच्छी 
लगाड़ी के एडि्जन में ब्रेक लगाना, और उसे अपनी पटरी पर उचित स्थानों पर 
>हराते हुए और उचित समय पर चालू करते हुए आगे ले जाना । इस यात्रा में वहीं 
रिरे-धीरे चढ़ाई चढ़नी होगी, कहीं शीषघ्भता से उतरना होगा, कहीं सीधी समभूमि 
र चलना होगा और कहीं असमतापूर्ण और चक्‍्कदार मार्ग से जाना होगा। भारत को 
ह गौरव प्राप्त है कि उसका नेता एक ऐसा व्यक्ति है जो सामान्य जनता में से ही 
के साधारण मनृष्य है, किन्तु आजकल की दुनिया उसे देख कर चकित है । बह 
मत्कारी बन गया है । वह एक दुबला-पतला मनुप्य ही है, किन्तु आदचयेकारी £ँ, 
स्थतत्नज्ञ है, वल्कि अवतार ही हैं, जिसने राजनीति को धर्म की उच्चता पर पहुँचा 
देया हैं, जिसने समाज के भीतर होनेवाले संघर्पो को उच्च नेतिकता और मानसत्ता 
प्रभावित कर दिया है, और जो उस दूरवर्ती दिव्य घटना--मनुप्यज्ञाति ही महा 
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चायत या विश्व-संघ---के आने की गति को तीत्र करने का वत्त कर रहा है । 





2 
महात्मा गांधी का. विकास 
आधथेर मूर 
[ सम्पादक, स्टेंट्समेन, दिल्‍ली ] 


सत्तर वर्ष की आयु में भी महात्माजी चालीस वर्ष की आयु के बहुत-से आदमियं 
से उत्साह में अधिक युवा हें । वे अब भी एक विद्यार्थी और परीक्षार्थ प्रयोग कर 
वाले हैं। यह सच है कि उनके अपने कुछ सिद्धान्त हैं; परन्तु उनकी सीमायें संकुचिः 
नहीं हैं । और मुझे यह मानना चाहिए कि उन्होंने हमेशा सत्य की खीज को अपब 
मुख्य लक्ष्य रकखा है । उस सत्य का उपदेश और दूसरों का नेतृत्व या सार्वजनिक काः 
उनका गौण कार्य है । जब-जब वह रूम्बे समय के लिए सार्वजनिक नेतृत्व से अलग हूं 
जाते हैं, तब-तब वे सत्य के उज्ज्वल प्रकाश की ही तलाश करते हैं । 
में उन्हें पहली वार दिल्‍ली में सितम्बर १९२४ में मिला। उस समय वह 
हिन्दू-मुस्लिम एकता के लिए इक्कीस दिन का उपवास कर रहे थे । उनके मित्रों को 
उनके जीवन की भारी चिन्ता थी । मौलाना मुहम्मदअली प्रत्येक व्यक्त को, जिसकी 
नाम उन्हें याद आता जाता था, एकता सम्मेलन में भाग लेने को दिल्ली आने के 
लिए तार देते जाते थे, ताकि महात्माजी को यह जानकर कुछ सान्‍त्वना प्राप्त हो 
कि उनके उपवास का एकदम असर पड़ा है और आपस में लड़ती रहनेवाली दो 
जातियों में एकता कराने के लिए फ़ौरन ही असाधारण प्रयत्न आरम्भ हो गये हैं। 
उस साल गरभियों में लगातार वहुत-से साम्प्रदायिक दंगे हुए थे । में भी उन व्यक्तियों 
में से था जो निमन्‍्त्रण पाकर दिल्ली आये थे । जिस दिन में आया, बड़े सबेरे ही मेरे 
होटल के सोने के कमरे में मौलाना मुहम्मदअली मुझे मिले और मुझसे कहा कि में 
आपको एकदम गांधीजी के पास ले जाना चाहता हूँ । महात्माजी रिज में 08 
छा० सुल्तान्सिह के मकान में श्री सी. एफ़. एण्ड्रूज़ आदि परिचर्य्या करनेवालों के 
बीच लेटे थे । वह कमज़ोर थे, परन्तु मुस्करा रहे थे। हम दोनों में कुछ देर बातचीत 
हुई, परन्तु महात्मा जी ज्यादा बोल नहीं सकते थे और अब तो मुझे याद भी नहों 
कि उन्होंने क्या कहा था | पर उनकी मूत्ति इस समय भी मेरे हृदय पर उतनी ही 
स्पष्टता से अंकित है | यह भेंट बहुत दोस्ताना और आनस्दप्रद थी। उसके वींईं 
पिछले सालों में यद्यपि मुझे उनसे बातचीत करने का मौका छः या सात बार से ज्याद 
“>._ न पड़ा होगा, परन्तु उस समय उन्होंने जो मित्रता की भावना प्रदर्शित की वहे मेरे 
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मन पर सदा अंकित रहेगी । एक पत्रकार की हँसियत से और केन्द्रीय असेम्बली में 
कांग्रेस-विरोधी दल के सदस्य की हँसियत से मुझे उनके कार्यो और खासकर १९३०- 
३२ के कार्यों व नीति की आलोचना करनी पड़ी और यथाशक्ति विरोध भी करना 
पड़ा । परन्तु इस सबका उस व्यक्तिगत सम्बन्ध पर कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ा । कभी- 
कभी हम दोनों में पत्र-व्यवहार भी हुआ है । में हमेशा साफ़-साफ़ बातें लिखता और 
वह सदा सहानुभूतिपूर्ण उत्तर देते । सन्‌ १९२७ और १९२९ में उनकी आत्मकथा के 
दो भाग निकले और मुझे उसकी विस्तृत आलोचना लिखनी पड़ी । खादी की जिल्द 
चढ़ी हुई और अहमदाबाद में उनके अपने प्रेस में सुन्दर और स्पष्ट छपी हुई दो 
हरी जिल्दें (सत्य के प्रयोग या आत्मकथा) बड़ी रोचक, महान्‌, साहित्यिक कृति है । 
उनको पढ़ने के बाद मेने अनुभव किया कि इस रहस्यमय शक्ति के सम्बन्ध में मेरा 
ज्ञान बहुत बढ़ गया | उनके मन की गति सरल नहीं है. और आसानी से समझ में 
नहीं आ सकती । परन्तु इन पुस्तकों की भाषा बहुत स्पष्ट हैं। उनके कामों की 
सरलता, काम करने का सीधा ढंग और वकक्‍तव्यों को स्पष्टता उतनी ही असाधारण 
और अमूल्य है जितनी कि कुछ मौक़ों पर उनके विचारों और युक्तियों की सूक्ष्मता 
और गूढ़ता । 
महात्माजी के जीवन के दो रूप हँ---एक राजनैतिक नेता का और दूसरा 

धार्भिक नेता का | अपने देशवासियों के राजन तिक नेता के रूप में उन्होंने अपना जीवन 

उनमें राष्ट्रीय भावना भरने, उनका नैतिक बल बढ़ाने, उन्हें आत्म-सम्मान की चिक्षा 

देने और स्वेच्छा से त्याग व बलिदान की उनमें भावना भरने में लगाया । इस सबके 

साथ उन्होंने अपने तप और अपरियग्रह के आधार पर जनता से अपील की पूर्वी देयों 

में, खासकर भारत में, जहाँ घन और भौतिक इच्छाओं के क्रमश: परित्याग द्वारा 
आत्मदर्शन तक पहुँचने की शिक्षा दी जाती है, तप और अबरिग्रह बहुत महत्त्वपूर्ण 

समझे जाते हैं । अपनी पुस्तक में उन्होंने लिखा है कि मेरे राजनेतिक अनुभवों का 


'भेरे लिए कोई विशेष मूल्य नहीं है, परन्तु आध्यात्मिक जगत्‌ में सत्य के प्रयोगों' मे 


ही मेरा वास्तविक जीवन बनाया है । १९२७ तक के अपने जीवन की मामिक वदह्यनी 
में, एक दृष्टि से, वास्तव में, उन्होंने अपनी असफलता को स्वीव्गर किया है । तीस 
वर्षो से वह 'आत्म-दर्शन' के लिए, ईश्वर का साक्षात्कार करने और मोक्ष प्राप्त करने 
के लिए प्रयत्न व उद्योग कर रहे हैँ । इसके लिए उन्होंने अहिसा, ब्रद्मचर्य, निरामिप 
भोजन और अपरियग्रह का परीक्षण व प्रयोग किया और 'छूरे की घार के समान संग 
व तेज़' रास्ते पर चले । लेकिन इतने वर्षों के बाद भी उनका का कहना है कि में 'टीवर 
की, पूर्ण सत्य की एक झलकमात्र” देख पाया । वद्यपि उन्हें यह एप विश्यास ही गरशा 
है कि ईश्वर है और वही चरम सत्य है, परन्तु उन्हें लभी पूर्ण सत्य था रग्वर मे 
दमन नहीं हुए । 
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महात्मा गाँधी एक 'प्यूरिटन''* हैं, जिन्हें जैसा कि उन्होंने हमसे कहा है, 'ओरि- 
जिनल सिन* (मूल पाप) के सिद्धान्त की सत्यता में पूरा-पूरा विश्वास है । अन्य सब 
तयस्वियों के समान वह भी मनृष्य-जीवन को त्यागों की एक शृंखला मानते हैं, ईव्वर 
का यश्ञ प्रकट करने के लिए धन्यवादपूर्वक सांसारिक सुखों का उपभोग करने को वस्तु 
नहीं । उनके विचार से स्त्री-पुरुप सम्बन्धी काम-वासना ही सारी वराइयों की जड़ 
हैं| महात्मा गांधी के एतद्दिपयक विचार तथा ब्रह्मचर्य पर लिखे गये अध्यायों के 
विपय में यही कहा जा सकता है कि वे वर्तमान मनोविज्ञान और चिकित्सा-शास्त्र के 
सिद्धान्तों के इतने विरोधी है कि जिसकी आज के ज़माने में कल्पना ही नहीं की जा 
सकती । मनुष्य की स्वाभाविक प्रवृत्तियों को वह बिल्कुल शर्मबाक समझते हैं और 
इनका उनकी सम्मति में एक ही उपचार है। वह हैं उनका दमन और अत्यधिक दमन। 
उनका कहना हैं कि “अपरिग्रह की तो कोई सीमा ही नहीं हूँ ।” और वह स्वयं इस 
बात से बहुत दुखी हे कि वह अभीतक दुग्ध-पान, जिसे वह ब्रह्मचरय॑त्नत के पालन के लिए 
बहुत हानिकर वस्तु समझते हैं, नहीं छोड़ सके | उनके सिद्धांतानुसार ताजे 'फह 
और सूखी मेवा ही “'ब्रह्मचारी का आदर्श भोजन” है । परन्तु जितना अधिक-से-अधिक 
सहन किया जा सके उतना उपवास इन सबसे अच्छा हैं । 

यह कोई आइचर्य की बात न होती यदि जनता की पहुँच से बहुत दूर के 
इन आद्शों के कारण महात्माजी भी ईसाई सन्‍्तों के समान असहिष्णु और कठोर 
बन जाते । लेकिन इस तरह की कोई बात नहीं हुई | संयम के सभी कठिन अभ्यासों के 
बावजूद, जिनसे उन्होंने जीवन को अपने ही लिए एक कठिन वस्तु बना लिया है, उनके 
होते हुए भी चरित्र में वह मृद्ुता और प्रेम है जिसने उन्हें इतनी भारी शवित दी है । 
सत्य के पवित्र दर्शन करने की पिपासा के होते हुए भी उनका सबसे उत्तम गृुण--मानवः 
समाज के प्रति उनका सच्चा प्रेम है। एक ओर उन्हें निर्देयता और अत्याचार से धृणा ह 
तो. दूसरी ओर बीमारी और गंदगी से । तप की भावना से ही उन्होंने कभी किसी ताच- 
घर. में पैर नहीं रकखा । उनके जीवन के प्रारम्भिक दिनों की कहानी में हम उन्हें तरह 
तरह के नये तजुरवों और मौज की ज़िन्दगी से पीछे हटता हुआ पाते हैं । 

: इंग्लैण्ड में विद्यार्थीजीवन में. ही उनकी अपने सनातन धर्म में श्रद्धा और भर्कित 
बंढ़ी और उन्होंने वहीं पहलेपहल सर एडविन आर्नलड के अनुवाद द्वारा गीता की 
परिचय प्राप्त किया । रा 

१. रानी एलिजवेथ के समय का एक ब्रिटिश सम्प्रदाय, जो राजनीति में भी 
जीवन की शुद्धता तथा धाभिकता पर ज़ोर देता था। ः ५ 

२. बाइबिल में आदस को मानव-जाति का आदिपितामह मानकर कहा गया हैं 
कि वह पापी था, और उसके पांप का अंश पितृ-परम्परा से मनुष्य-मात्र में आ गया हैं | 
इत्त कारण मनुष्य-प्रकृति स्वभाव से ही पतित है । इसीको 'ओरिजिसल सिन' कहते हैं । 


आर्थर मूरें. १५९ 


अब भी जब में यह पक्तियाँ लिख रहा हूँ एक बहुत महत्वपूर्ण घटना घटी 
है | महात्मा गांधी अब एक नये यूग में प्रवेश कर रहे जान पड़ते हें । 
हाल ही में महात्मा गांधी ने लिखा है कि राजकोट के अनुभवों के परिणाम- 
स्वरूप उन्हें तया प्रकाश मिला है । वह नई रोशनी क्या है, इसका स्वरूप अब 
बताया गया है और वह बहुत महत्वपूर्ण है । महात्मा गांधी का पिछले वर्षों में हिन्दू- 
जनता पर बहुत प्रभाव रहा है और भारत के वर्तमान इतिहास के निर्माण में उनका 
जो भाग हूँ उसमें कोई सन्देह नहीं कर सकता । कुछ वर्षों के व्यवधान से उन्होंने दो 
सवितय आज्ञाभंग आन्दोलन चलाये, जिन्होंने देश में उथलू-पुथल मचा दी और अधिका- 
रियों के लिए भारी चिन्ता पैदा कर दी । इसके अलावा इन आन्दोलनों ने देश पर 
अपने प्रभाव की वह घारायें छोड़ीं जो उनके समाप्त हो जाने के वाद भी आजतक 
काम कर रही हैं । अतः महात्मा गांधी के सिद्धान्त और उनकी शिक्षाओं में--इस बड़ी 
अवस्था में जबकि उनका कांग्रेस और जनता के मन पर एकच्छत्र अधिकार प्रत्यक्ष- 
गोचर हुआ हँ--मौलिक परिवर्तन होना वस्तुतः एक महत्वपूर्ण घटना हैं । इसका 
प्रभाव भारत पर ही नहीं, अन्यत्र भी पड़ेगा, क्‍योंकि महात्मा गांधी अन्तर्राप्ट्रीय ख्याति- 
प्राप्त व्यक्ति हैं और उनके अनुयायी सारे संसार में हैं । 
दूसरे लोगों के साथ मेने भी अहिसात्मक असहयोग के सिद्धान्त के आध्यात्मिक 
दावे की आलोचना की है, क्यों कि वह शारीरिक और मानसिक हिंसा के वीच एक आध्या- 
त्मिक भेद मानता है। यह अहिंसात्मक असहयोग निरशस्त्र मनुष्यों की लड़ाई का ही 
एक तरीक़ा है। बहिष्कार व हड़ताल से जो इस असहयोग के अंग भी हैं, इसकी तुलना 
को जा सकती है । इस उपाय की सफलता या असफलता दो वातों पर निर्भर है । एक 
तो अपने और विरोधी के संगठन का वल, दूसरे युद्ध के मुख्य उद्देश्य की महत्ता । लेकिन 
यह निश्चित है कि यह उपाय सशस्त्र-विद्रोह या युद्ध से अधिक आध्यात्मिक हथियार नहीं 
हैं। ईसाइयों के लिए तो यह वात साफ़ ही है । उनके अनुसार पाप तो मन के विचार 
और हृदय की भावनाओं ही में है । कार्य तो उसका व्यंजन-मात्र हैं। अहिसात्मक 
आन्दोलन को बल व बढ़ावा देने के लिए स्वयं महात्मा गांधी ने हिसामय विचार-धारा 
को उत्तेजित किया, अंग्रेज़ों की निन्दा की और विदेश्यी वस्तुओं के वहिप्कार का प्रचार 
किया । उनके अनुयायियों ने जाति-धुणा की भावना पैदा करने के छिए सबकुछ 
किया और कहा । इसका परिणाम यह हुआ कि भारत में “अहिसात्मक' आन्दोलन के 
तेमय पत्रों और भाषणों में जितनी अधिक असंयत तथा हिंसामय भाषा का प्रयोग 
किया गया, उतनी संभवत: संसार के किसी और देझ् में नहीं पाई जायगी । रवनावत 
इसके परिणामस्वरूप हिंसात्मक घटनायें भी हुई । वस, उन दिनों का यही काम था । 
पुद्ध ने जो रूप धारण किया, उसकी अँग्रेज़ों ने कमी शिक्रायत नहीं की, क्योंगिः 


प्रा 


भाखिर तो वह युद्ध का ही एक रूप था। पर.उन्होंने भारतीयों का यह दावा नही मान 


१६० महात्मा गांधी : अभिननन्‍दन-प्रन्य 


कि इस प्रकार के असहयोग का धरातल ऊँचा और नैतिक था, अंथवा कि वह ईप 
मत या उससे भी किसी ऊँची चीज़ का क्ियात्मकक्प था। सच्चे और खरे राष्ट्रों 
लंकाशायर के माल का बहिष्कार करने का उद्देश्य भारत में कुछ मनुष्यों को का 
रोज़ी और रोटी देना और इंग्लैण्ड में दूसरों का काम, रोज़ी और रोटी छीनना थ॑ 
भूखा मारने और जान से मारते में कोई बड़ा-नैतिक भेद नहीं हैं। कोई भी सच 
अंग्रेज इस बात का दावा नहीं करेगा कि पीड़ित जर्मन नागरिकों तथा सिपाहियों 
युद्ध बन्द कराने का दबाव डालने के लिए की गई जर्मनी की सामुद्विक नाकेवन्दी 5 
रणक्षेत्र में की गई लड़ाई में कुछ भी नैतिक भेद हैं । और उन्होंने यदि कुछ भेद म 
भी तो वह नाकेबन्दी को ज्यादा बुरा बतायेंगे । 

जिस समय वह हिंसा भड़क उठी, जो कि स्पष्टतः इस असहयोग आन्दोलन 
ही उपज थी तो महात्माजी के पास उसका एक ही इलाज था । वह था उनका नि 
उपवास । उनका विश्वास था कि आठ दिन के इस उपवास से चौरा-चौरी-व 
के पापों का थोड़ावहुत प्रायश्चित्त अवश्य हो जायगा | बाद में उन्होंने अपने उपव 
के उद्देश्यों का दायरा बड़ा कर दिया। १९२४ में उन्होंने हिन्दू-मुस्लिम एकता 
लिए इक्कीस दिन का उपवास किया । दूसरे असहयोग आन्दोलन में जब उन्हें जेल 
दिया गया तव उन्होंने उपवास द्वारा ही अपनी रिहाई कराई । साम्प्रदायिक नि' 
में संशोधन कराने के लिए भी उन्होंने उपवास किया। परन्तु मालूम होता है 
उनके पिछले उपवासों में, जिनमें राजकोट का उपवास भी शामिल है, प्रायहिः 
की भावना नष्ट हो गई थी । उनके बहुत-से साथियों ने ही उनकी दबाव डा' 
वाला कह कर आलोचना की । ! 

असहयोग और उपवास में निदिष्ट अहिसा के आध्यात्मिक मूल्य या गुण के 
आलोचनायें हुईं, उतपर महात्मा गांधी ने पहले कोई ध्यान नहीं दिया । उन्होंने 
कुछ कहा उससे ऐसा मालूम होता था मानों वह अपने आन्तरिक अनुभव से यह जा 
हैं कि इनको आध्यात्मिक महत्व देने में वह गलती पर नहीं हैं । और जहाँ ढुनिय' 
रपष्टतः उनको असफलता बतलाया वहाँ भी गांधीजी ने उन्हें सफलता ही मात! 

* परिणाम यह हुआ कि भारत में सर्वत्र जिस किसी भी बात पर उपवास या 'अहिंसातः 

सत्याग्रह की नकल करनेवाले बहुत से लोग पैदा हो गये । 

परन्तु अब यह सब बदल गया है। महात्मा गांधी को नई रोशनी मिली है । ' 
स्वयं अपनी नीयत में सन्देह करने लंगे हें । वह यह सोचने लगे हैं कि उस समय 
कि मैं यह समझता था कि में आंध्यात्मिक उद्देश्यों के लिये कार्य कर रहा हूँ में वास 
में राजनैतिक और भौतिक उद्देश्यों के छिए कार्य कर रहा होता था। उन्होंने ह' 
कहा है कि मेरे राजकोट के उपवास में “हिंसा का दोष” था । अब उन्होंने अपने 
अस्त्र नीचे डाल दिये हें । 


आथर मूर १६१ 


यदि आत्म-शुद्धि के लिए किये गये इतने प्रयत्नों, इतने वर्षों के तप और त्याग 
और अपने विरोधियों को प्रेम करने के इतने प्रयत्नों के बाद भी वह यह समझते हैं कि 
वह इन साधनों का प्रयोग करने के योग्य नहीं हैँ तो क्या इस बात की कभी आशा की 
जा सकती है कि जनता, अथवा जो आदमी इस समय इन साधनों द्वारा काम करने 
का प्रयत्न कर रहे हैं, कभी भी इतका प्रयोग करने के योग्य होंगे ? हु 
: पर महात्माजी ने स्वयं जो उन्नति की है वह इस विचार से कहीं अधिक महत्व 
पूर्ण है और उसका भारत तथा अन्यत्र भी भारी प्रभाव पड़ेगा । बहुत वर्षों से महात्मा 
जी ईसाई-धर्म के सिद्धान्तों व मान्यताओं के बहुत निकट पहुँच चुके हैं । उन्होंने 
हाल ही में जोकुछ कहा है उससे मालूम होता है कि उन्होंने वौद्ध-धर्म और ईसाई-घर्म 
के आन्तरिक तत्त्व को समझः लिया है । “अ' अर्थात्‌ 'नहीं' का महत्व बहुत नहीं है । 
'सहयोग' में 'अ-सहयोग” से अधिक सद्गुण हैं । संसार इस समय हिसा से पीड़ित हो 
रहा है । मनुष्यों का हृदय परिवर्तेत करने के लिए एक नई प्रेरक क्रान्तिकारी शक्ति 
“की भारी आवश्यकता है । सभी देशों में इस बात की मांग भी शुरू होगई है । वहाँ ऐसे 
आन्दोलन चल पड़े हैं जो मानव-जाति के लिए अत्यन्त आवश्यक नये परिवर्तन के आने 
की भूमिका हैं । हो सकता है कि महात्माजी का विकास इससे भी अधिक वातों का 
चोतक हो । 
हमारे समय की अनेक समस्याओं में सबसे अधिक जटिल समस्या यह है कि युद्ध के 
अति हमारा रुख़ क्या हो । बहुत से बौद्ध, ईसाई तथा वे सच्चे छोग जो किसी धर्मे- 
' विशेष को माननेवाले नहीं हैं, यह जानते हैँ कि आत्म-रक्षा के लिए भी युद्ध करना ठीक 
' गहीं । बुराई का प्रतिरोध न करने का ईसाइयों का सिद्धान्त व्यक्तियों के समान राष्ट्रों 
पर भी लागू होता है । मूझे साफ़ कहना चाहिए कि महात्माजी ने टाल्सटाय का जो 
सिद्धान्त अपनाया है, वह मुझे तो दाशनिक अराजकतावाद ही मालूम होता हैं । इस 
युक्ति का मुझे कोई जवाब नहीं मिलता कि क्योंकि हमें रक्षा के लिए सेनायें रखने की 
>भेरूरत नहों है अतः हमें पुलिस भी न रखनी चाहिए | एक व्यक्ति अपने ऊपर आक्र- 
मण करनेवाले के प्रति सच्चा प्रेम होने के कारण उसके आक्रमण को वरदाइत करके 
अन्त में उसके हृदय पर विजय प्राप्त कर सकता है। लेकिन यदि एक राष्ट्र के आदमी, 
जिन्हें स्वयं कोई व्यक्तिगत तकलीफ़ न उठानी पड़े, आक्रमणकारी राष्ट्र को अपनेपर 
भोर अपने ही कुछ आदमियों पर मनमाने अत्याचार करने दें, तो में उनके काम को 
सुन्दर नहीं मान सकता । जो लोग इस सिद्धान्त का प्रचार करते हैं वे एक प्रकार के 
पेतिकता के जोश में, जो उत्तना ही खतरनाक है जितना कि नैतिक घृणा, अपने में 
व्यक्तिगत रूप से सच्ची नम्प्ता पैदा करने में समन्‍्तोप मानने के बजाब दूसरों पर 
एक विशेष प्रकार का आचरण छादने का प्रयत्न करते हैं । हममें से सभी आदमी नीचे 
कहे गये दो प्रकार के व्यक्तियों में से एक-म-एक प्रकार के हैं । एक तो वह मनृस्य 
११ 
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है जिसका हृदय अपने आक्रमणकारियों के प्रति न॑ंतिक घृणा से परिपूर्ण है, और र 
नम्नता को भूलकर यह समझने में भी असमर्थ होगया है कि आक्रमणकारी और 4 
स्वयं दोनों मनुष्य ही तो हैँ । दूसरे मनृष्य वे हैं जो नम्प्ता के नैतिक जोश की अर 
कता के कारण अपने दंनिक जीवन में (दूसरों के द्वारा पहुँचाये गये) आधातों १ 
प्रेम-पूर्वंक स्वयं सह लेने का अभ्यास करने के वजाय, जिन लोगों तक उनकी पहुँ 
है उन्हें आक्रमणका रियों के सामने नम्प्रता से झुक जाने का उपदेश देने में ही अधि' 
समय व्यतीत करते हैँ । इन दोनों प्रकार के व्यक्तियों में कोई विशेष भेद नहीं है | 
दोनों ही जीवन में असफल हैँ, और स्वयं आचरण करने की अपेक्षा 'पर उपदे 
कुशल' अधिक है। दोनों प्रकार के व्यक्ति जिस समय नैतिक घृणा या नैतिक झ्ञात्ि 
बाद के जोश में वह जाते हैं उस समय मानव-जाति के साथ अपनी एकता की भाव 
को भूल जाते हैं । यदि जोश में भरे आदमियों की बुराई का सम्मिलित प्रत्िरों' 
करने का सिद्धान्त चल जाये तो बुराई को खुलकर खेलने का अवसर मिल जायगा औ 
नैतिक जोश में भरे इन मनृष्यों की दो पीढ़ी पीछे की सन्‍्तान ऋषि या सन्त नहीं 
वल्कि ग़लाम होगी । नम्मता के बजाय दासता फल्े-फूलेगी । दास जाति की गिनी 
चनी आत्मायें ही संसार के लिए पथ-प्रद्शन का काम करती हूँ । जनता का0ं 
चाटुकारी, दुःख और छल-कपट की कला सीखनी पड़ती है । 

मझे तो यह मालम होता है कि भगवद्गीता में अर्जुन को उपदेश देते समः 
भगवान्‌ कृष्ण बहुत पहले ही 'शान्तिवाद' की युक्‍्ति कां पूर्णतया खण्डन कर चुके हूँ 
तीन वर्ष पूर्व मेंने महात्माजी से यह यूक्ति मनवाने का प्रयत्त किया । पर उत्तर 
मन्तव्य, जहाँतक कि में उसे समझ पाया हूँ, यह था कि भगवदगीता में युद्ध के 
कथा तो रूपक मात्र है, वास्तविक नहों; अतः यह यूक्ति भौतिक युद्ध और वास्तविं 
जीव-हनन पर लाग नहीं हो सकती । 

पर राजकोट के बाद से तो में एक नये ही महात्मा को देख रहा हूं | हैं 
सबको उस व्यक्ति का आदर करना चाहिए, जिसने अपने सेवा-मय जीवन में निरन्तः 
कठोर आत्म-संयम, कठोरतम तपस्या और आत्म-शद्धि के लिए सतत प्रयत्न किया 
यदि उन्हें एक नवीन-ज्योति प्राप्त हुई है तो वह उस दर्पण के द्वारा प्रतिक्षिप्त होंक 
और भी चमक उठेगी, जिसे बनाने में इतने वर्ष लगे और इतना परिश्रम करना पं 
है । आज प्रत्येक देश यह बात मान रहा है कि संसार की आशा व्यवित की आत्मा वे 
विकास में हो -है । प्रत्येक को अपनेसे ही आरम्भ करना-होगा । पर हमें एक एप 
शक्ति की आवश्यकता है, जो वह नीरवता पैदा करदे जिसमें हम अपनी आत्मा के 
आवाज़ सुन सकें; अन्यथा हम अपने मार्ग से भटककर दूर जा पड़ेंगे । नैतिक जोर 
के प्रवाह में बहे हुए आदमी शान्ति के इन क्षणों के सम्बन्ध में बड़ा शोर मचाते ह 
और अन्तरात्म। की आवाज़ सुनने के बजाय दूसरों को अपने मत में परिवर्तित करने 
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हढ़ुए अधिक चिन्तित रहते हैं । कम-से-कम भारत में तो महात्माजी वह नीरवता 
न्न कर सकते हैं, जिसमें सच्ची शांति जन्म ले सके । 


३७ ; 


गांधीजी का विश्व के लिए संदेश 


कुमारी मॉड डी. पेद्री 
[ स्टारिंगटन, ससेक्स, लंदन |] 


में एक अंग्रेज महिला हूँ, फिर भी ऐसे व्यक्ति के जीवन पर कुछ कहना चाहती 
ग़सने खूद मेरे देश के चारित््य और जीवन-व्यवहार पर दया नहीं दिखलाई हूँ और 
ने बहुत हद तक उसके विरोध में अपना जीवन लगाया है। जब उन्हें भेंट की जाने- 
गे इस पुस्तक में मुझे कुछ लिखने के लिए कहा गया तो उसे मेने बेखटके स्वीकार 
लिया, क्योंकि में जानती हूँ कि यद्यपि महात्मा गांधी ने अपने देशवासियों की 
में ही सारा जीवन लगाया है तो भी उन्होंने उससे बड़े और बहुत व्यापक उद्देश, 
त्‌ मानव-जाति की सेवा के सिद्धांत का भी समर्थन और प्रतिपादन किया है । 
: इस कारण में मानती हूँ कि ऐसा करके उन्होंने आवश्यक रूप से उन तमाम देशों 
गदशों को पूर्ति के लिए काम किया है, जो इस बात को जानते हैं कि हमें संसार के 
प-निर्माण में क्या खेल खेलना हैँ और खुद अपने देश के काम-काज में क्‍या हिस्सा 
| है। क्योंकि एक व्यक्ति की तरह एक राष्ट्र के मन में भी दो प्रकार की जीवन 
गये होती हैं । एक तो यह कि अपनी परंपरा और संस्कृति के अनुसार अपना जीवन 
मे रक्खें और खुद अपने कल्याण की दृष्टि से उसे चलावें; और, दूसरी यह कि 
म राष्ट्रों और मनृष्य-जाति के इस महान्‌ समाज का एक अंग वनकर अपना जीवन 
न करें। 
महात्माजी प्रत्येक मनुष्य और मानव-समाज के हृदय में उठनेवाली इस दूसरी 
हल प्रेरगा के एक संदेशवाहक और नेता हैं; इसलिए उनके जीवन का अकेला 
नैतिक पहल मुझे और बातों की अपेक्षा महत्वहीन मालूम होता हैं । और इसलिए 
हां उनकी उन्हों शिक्षाओं के बारे में कहने का साहस करूंगी, जो उन्होंने मानवी 
वार्थता और विश्वजनीन उदारता के विपय में निरंतर हमें दी हैं। क्‍योंकि में 
ती हूँ कि इन शिक्षाओं पर भावी पीढ़ी को भी अपना ध्यान केन्द्रित करना करना होगा । 
होंने खुद भी तो ऐसा ही कहा है :-- 
“आज अगर में राजनीति में भाग लेता हुआ दिखाई देता हूँ तो इसफा 
एरण यहो हु कि आज राजनोति हमसे उस्तो तरह चारों मोर चिपटो हुई हूँ जसे 
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कि साँप के उसकी केंचुल, जिससे कि हज़ारों प्रयत्न करने पर भी हम नहीं छूट 
सकते हैँ । में उस साँप के साथ कुश्ती लड़ना चाहता हेँ'''में राजनीति में धर्म का 
पुट देने का प्रयत्त कर रहा हूँ ।7* ह 
अब एक ऐसे व्यक्ति के जीवन से जिसकी मूख्य दिशा सारे मानव-समाज 
नैतिक पुनरुज्जीवन अर्थात्‌ स्वार्थमाव, प्रतिस्पर्धा और निर्देयता का परस्पर सहिष्णृत 
और भाई-चारे के सहयोग में रूपांतर करना रही है, हम क्या अपेक्षा रख सकते हूँ ' 
समझदार आदमी की भपेक्षा तो ऐसे मामलों में निराशा, जिल्‍लत और असफलता क॑ 
ही हो सकती हैं; और में यह कहने की घृष्टता करती हूँ कि गांधीजी अपनी वहुत-सं 
सफलताओं के बावजूद वीरतापूर्ण असफलता के एक उदाहरण हूँ । सुधारकों को _ 
हमेशा इस वात के लिए तैयार रहना पड़ता हैं कि वे एक किनारे खड़े देखते-देख 
ख़त्म होजायँँ; क्‍योंकि हज़रत मूसा की तरह वे अपने आदर्श की झलक ही देख- सके 
हैं, उसको पा नहीं सकते । 
क्योंकि खुद गांधीजी ने ही कहा है --“एक सुधारक का काम तो यह है कि जो हूं 
सकनेवालछा नहीं दीखता है उसे खुद अपने आचरण के द्वारा प्रत्यक्ष करके दिखा दे ।' 
लेकिन जब वह अपने खुद की “अल्पता और मर्यादाओं” का खयाल करते हैं, पं 
“चकाचौंध हो जाते हैं ।” 
क्योंकि जब एक वार महान्‌ आध्यात्मिक उद्देश के अनुसार प्रत्यक्ष कार्य और 
उद्योग किया जाता है तव शरीर और आत्मा का शाइवत युद्ध शुरू होजाता है; 
आध्यात्मिक साधना की शुद्धि में मलीनता आजाती है; हमारा उद्देश म्लान होकर 
छिपने लगता है और उसका प्रवत्तंक मानवी राग-द्वेषों के अखाड़े में आर्खिचता है ! 
उसकी अच्छी-से-अच्छी योजनाओं को पूरा करने का काम नादान लोगों के हाथ मे 
चला जाता है; उसके अत्यंत शुद्ध प्रयत्व मानवीय रागद्वेषों और स्वार्थ-साधना से 
कलषित होने लगते हैं । 
हाँ, ऐसे संग्राम में तो हार-ही-हार है | पर यही हार है जो, अन्त में, कारीगर 
द्वारा तिरस्कृत पत्थरों की तरह नये जेरूसलेम अर्थात्‌ नवीन धर्म की दीवारों की 
आधारशिला जैसी साबित होती है । हज़रत मूसा को अपने आदर की प्राप्ति तो नहीं 
हुई, .पर उसके दर्शन अवश्य हुए, पर उसका आदर्श था सच्चा, इसलिए वहातिक उके 
पहुँच पाने या. न पहुँच पाने से इसराईछ के भविष्य पर कोई असर नहीं पड़ा । जिसके 
किनारे उन्होंने अपना शरीर छोड़ा, उस सुरम्य स्थान में बैठकर दूसरे कइ्यों ने शात्ति- 
लाभ किया । कर. ह | ५ 
और इसलिए, मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि, जीवन के प्रधान प्रयत्नों की गिरर्ता 
करते समय हम उसकी असफलताओं की गिनती करते हैं; क्योंकि असफलता अनिवार्य 
१. रोस्‍्यां रोलां कृत 'महात्सा गांधी से उद्धृत । 
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: है, मगर असफलता ही फल भी लाती है । 
यहाँ में गाँधीजी की कुछ ऐसी लड़ाइयों का जिक्र करती हूँ, जिनमें उनकी हार 
तो हुई है, लेकिन जिनकी शिक्षायें सदा अमर रहेंगी । 
सबसे पहले मशीन के खिलाफ उनकी लड़ाई को ही लीजिए, जिसका मुक़ाबिला 
: तलवार या बन्दूक के सहारे नहों बल्कि चर्खों से करना उन्होंने चाहा | कितता दया- 
जनक उद्योग था यह--जैसा कि उनके कितने ही अनुयाइयों ने कहा भी ! यह एक 
* ऐसा प्रयत्त था जिसकी असफलता निश्चित थी, लेकिन फिर भी उसी चर्खें ने सत्य 
* का--आत्म-शोधक सत्य का--मधुर गूंजार किया है, जिसे हम बहुतों ने कभीसे और 
| बहुत दुःखित हृदयों से अनुभव कर लिया है। 
| मशीन का परिणाम मनृष्य-जीवन को मानवता-हीन बनाने में हुआ है । उसका 
/ हमारे जीवन पर इतना अधिकार होचका है कि हिन्दुस्तान के तमाम चर्खे उस पर 
विजय प्राप्त नहीं कर सकते । लेकिन फिर भी हिन्दुस्तान का चर्खा हमें अपनी दासता 
' को महसूस करा सकता है और उसकी सादे और अधिक मानवीय जीवन की पुकार 
' अन्त को मनुष्य से खुद अपनी प्रधानता का जोर जमाने में कामयाव होगी, इस भीम- 
 काय राक्षस (मशीन) की काया को घटाकर उसे उचित सीमा में छा रक्खेगी | उसे 
मानवीय आत्मा का मालिक नहीं बल्कि सेवक वनावेगी और जब वह मनपष्य के शरीर 
' और आत्मा के वास्तविक कल्याण के विरुद्ध जाने लगे तब वह उसकी लगाम खेंचकर 
; कलेगी और उससे जो क्षणिक भौतिक लाभ होते हें उनसे भी मृह मोड़ लेने के 
लिए कहेंगी । 
हे अब दूसरी लड़ाई लीजिए, जो उन्होंने मनृष्य और पश्च॒ के सम्बन्ध में की जाने- 
£ वाली निर्दयताओं के विरुद्ध ठानी थी और इसमें उन्हें दूसरे देश के लोगों की तरह 
* अपने देश के लोगों से भी लड़ाई और विवाद में पड़ना पड़ा। उन्होंने इस बात पर 
जोर दिया है कि “अपनी श्रेणी से वाहर के जीवों का भी ध्यान रक्खो और प्राणिमात्र 
£ के साथ अपनी एकात्मता का अनुभव करो । 
और जहाँ कि उन्होंने प्राणिमात्र को पवित्र मानने के सिद्धान्त का प्रतिपादन 
/' किया है, तहाँ उन मूक प्राणियों के कष्टों को देखकर, जो वास्तव में क़त्ल नहीं किये 
/ जा रहे थे बल्कि जिनकी अच्छी तरह से सम्हाल नहीं की जा रही थी, उनके हृदय 
# ने आँसू बहाये हैं। 
4 उनकी त्तीसरी और सबसे बड़ी लड़ाई हुई है एक के दूसरे पर दबदवे और हिसा 
शी स्पिरिट के खिलाफ । लेकिन इसमें वह मनृप्य के पाणविक बहू और राग्-द्ेष रूपी 
* राक्षस के सामने दाऊद से भी अधिक निःशस्त्र होकर जागे बढ़ गये हैं। उनके पास 
7 एक ही हथियार है--अहिसा । 
छेकिन वह अपने झत्रुओं द्वारा ही नहीं वल्कि, इससे अधिक दुलर की बात उया 
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होगी कि, अपने मित्रों द्वारा भी वारवार असफल बनाये गये हैं । अब उनके सामने 
जबदेस्त समस्या यही हैं कि इस हिसामय जगत्‌ में एक अहिंसाधर्मी कैसे जीवित रहे 
और इस हिसा-प्रधान जगत्‌ में खुद अहिसा भी कंसे अपनी हस्ती रख सके ? |; 

जो लोग यह अनुभव करना चाहें कि वे कौनसी समस्‍यायें हें जो महात्माजी को 
निरंतर व्याकुल किये हुए हैं, तो उन्हें उनका “यंग इंडिया' (हरिजन) पढ़ना चाहिए। 

और वे देखेंगे कि यही वह विपय है जिसमें महात्माजी की असफलता की विजय 
अच्छी तरह दिखाई देती है; क्योंकि वह फिर-फिरकर कहते हैं कि “अहिसा-सिद्धान 
का पूरा-पुरा अमर वास्तव में अबतक किया ही नहीं गया है ।” 

और इसलिए वह कहते हैँ कि “इसको आज़माओ । क्योंकि जबतक हम शरीर 
बल के द्वारा अपनी रक्षा करना बंद न करेंगे तवतक हम आत्मवल का.सच्चा अच्दाव 
कभी नहीं लगा सकेंगे । 

“में तो ज़ालिम की तलवार की धार को ही बिलकुल भोंठा कर देना चाह्ना 
हूँ । उससे अधिक तेज़ धारवाले हथियार से नहीं, बल्कि इस आशा में उसे निराश 
करके कि में शरीर-बल से उसका मृक़ाबिला करूँगा | इसके बदले में जिस आत्मवर् 
से उसका प्रतिकार करूँगा उसे देखकर वह चकित रह जायगा। पहले तो वह चकाचोंब 
होजायगा, पर अन्त में उसे उसका लोहा मानना ही पड़ेगा, जिसके फलस्वरूप उप्की 
तेजोनाश नहीं होगा वल्कि वह ऊँचा उठेगा | इसपर यह कहा जा सकता है कि यह 
तो आदशे अवस्था हुई । तो में कहूँगा, हां, यह आदर्श अवस्था ही है।/* 

इसमें हमें उनकी श्रद्धा का और अपनी असफलता की प्रत्यक्ष मान्यता का एवं 
अपनी अहिंसा-तीति के सम्बन्ध में उनके दृढ़ विश्वास का और उसके साथ ही ई४ 
बात के निश्चय का भी कि उसकी पूत्ति का समय अभी नहीं आया हँ--वह आ भरे 
ही रहा हो--अच्छी तरह पता चलूता है। 

तब वया हम इस बात का अफ़सोस करें, जैसा कि एक महान्‌ कवि ने किया है 
कि गांधीजी ने अपनी शिक्षा और अपने आदशों को मनृष्य-जीवन के राग-हेषादि के 
अखाड़े में इस तरह उतारा है जिससे उनकी आज तो असफलता---भले ही वह आँशिक 
हो --प्रकट होतो है ? इसका जवाब 'हाँ' भी है और 'नहीं भी । 

तो इसलिए कि मनुष्य को यह अच्छा नहीं लूगता कि वह श्रेष्ठ मा 
आदर्शों के दिवालिया होजाने पर विश्वास करे। 

'हाँ',, इसलिए भी कि किसीको यह देखना बूरा' रूगता है .कि. एक- पंगम्बर की 
गिनती भीड़-भश्भड़ के लोगों में हो--वह उस भीड़ से ऊपर उठा हुआ न रहता हे। 
जैसे कि कुछ उदाहरण मिलते भी हैं। 

नहीं! इसलिए, कि इस संघर्ष की पशुता ने ही मनष्यों को भाँख खोल 

१. “यंग इंडिया अक्तुबर १९२५-। 


ब्रीय 
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'उन आदरशों को देखने के लिए मजबूर किया है, जो कुछ थोड़ेसे विचारशील लोगों 
के मस्तिष्क में ही शांति के साथ सोये पड़े होते | यहूदियों को हजरत ईसा पर 
प्रहार करने के पहले उनके चेहरे की ओर देखना पड़ा था और निश्चय ही मनृष्यों को 
उनकी नम्नता और उदारता के संदेश को सुनना होगा, पेश्तर इसके कि वे उसे मानने 
से इन्कार करें | 
... हम जस्मों के चिन्ह अपने शरीर पर लिये बिना लड़ाई कैसे लड़ सकते हैं, और 
न ही हम, जब हमारी बारी आये, वार किये विना लड़ सकते हँ--भले ही हमपर 
पड़नेवाले प्रहार नगण्य ही क्यों न हों । यही कारण है जो महात्माजी के राजनैतिक 
संग्राम में हमें अच्छी और बुरी दोनों बातें देखने को मिलती हैं । 
लेकिन इन गुजरती हुई प्रतिद्वन्द्रिताओं और लड़ाई-झगड़ों के शोरगुल के अन्दर 
से ही एक मानवीय सन्देश निकला है, जोकि सारी मनृष्य-जाति के लिए है । वह पूर्व 
और पश्चिम दोनों के लिए है | वह है तो असल में एक हिन्दू-धर्म का संदेश, परन्तु 
दिया गया है बहुतांश में ईसाई-घर्मं की भाषा में । 
और यही कारण है कि महात्मा गांधी की भारतीय और कोरी राष्ट्रीय नीति 
पर ध्यान न देकर में बड़ी नम्मरता के साथ उनके व्यक्तित्व और जीवन-लक्ष्य को खुद 
अपने देश तथा दुनिया के तमाम देशों के नाम पर अपनाने का साहस कर रही हूँ। 


“8 32 
गांधीजी का उपदेश 


हेनरी एस. एल. पोलक 
[ लूंदन | 

”. डॉ० मॉड रायडन के मंत्री-काल में जब कुछ साल पहले गिल्ड हाउस में 
“आधुनिक विचार-धारा के निर्माता” विषय पर कुछ व्याख्यान हुए थे, तब उनमें 
गांधीजी का भी नाम शामिल था । मगर यह कोई देवयोग की वात नहीं थी; क्योंकि 
आज के महापुरुषों की क्षीमत आँकने का और संसार के विचार और आचार में किसने 
क्या देन दी है इसकी चर्चा करने का जब समय आवेगा तब, में समझता हैं, हिन्दुस्तान 
के इस सबसे बड़े नेता से बढ़कर शायद ही किसीका नाम अधिक प्रमुखता से और 

विधायक रूप में लिया जा सके । 
संसार में दूसरे नेता भी ऐसे हें जिनके नाम और भी ज्यादा मनुष्यों की उदान 
"र जाते हैं। वे नेता तो हें मगर जीवन के नहीं, मौत के । वे नेता अवध्य है, सगर 
पाई की ओर छेजानेवाले, त कि शिखर की ओर । वे नेता हूँ टेप और हिला के, न 
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कि प्रेम और अहिंसा के । वे ऐसे नेता हें जो कि पीछे बर्वरता की ओर ले जाते हूँ, 
कि आगे अधिक उत्तम सभ्यता की ओर | वे नेता हैं जाति की श्रेष्ठता के सिद्धान 
के, जो कि भिथ्या देवत्त्व की कोटि तक पहुँचा दिया गया है, न कि एक ईहवरर्व 
गोद में खेलनेवाले बालकों के भ्रातृ-भाव के । २० 

परन्तु क्या वह पुरुष जो भूतकालीन इतिहास के घृन्धले प्रकाश को देखता है 
उसकी शिक्षाओं को हृदयंगम करता है और उसके परिणामों को ध्यान से देखता है 
यह संदेह कर सकता है कि अन्त में जाकर गांधीजी की अहिंसा की शिक्षा ही विज 
के सिंहासन पर बैठने वाली है, न कि इन नये क़ैसरों के हिसा के अवलम्बन ? गांधीज॑ 
की जो विजय हुई हैं वे आत्मिक जगत्‌ में हुई है, जिन्होंने मानव-जाति के पुनरुज्जीवत 
के बीज बोये हैं, जब कि इन नेताओं की सफलतायें पाथिव जगत्‌ की हैँ और उनते 
पथ पर खून और आँसुओं की वूँदें बिखरी हुई हैं । गांधीजी अपने विरोधी को खुए 
कष्ट-सहन करके जीतेंगे, जब कि ये नेता जो कोई भी उनके रास्ते में- खड़ा हो उसे 
निष्ठुर विनाश के द्वारा मानव-जाति के कष्टों और दुःखों में उलटे वृद्धि करते हैं। 

कई साल पहले गांधीजी ने मुझसे कहा था कि लोग कहते हैं कि “में संत हूँ 
मगर राजनीति में फँस गया हूँ; पर सच बात यह है कि में एक राजनीतिज्ञ हूँ बौः 
सन्त बनने का भगीरथ प्रयत्न कर रहा हूँ ।” यह मानवीय अपूर्णता का एक नम्रताएँएँ, 
घरेलू और आधुनिक ढंग का स्वीकार है, जो कि आत्मानुशासन के द्वारा निश्चित रुप 
से पूर्णता के शिखर की ओर उत्तरोत्तर बढ़ने का प्रयत्न कर रहा है । पिछले पचार 
वर्षों की सत्य-शोध की अपनी यात्रा में जो परिणाम उनके कार्यों के निकले हैं और 
जो निर्णय की भूलें उनसे हुई हैं, जिन्हें कि वार-वार उन्होंनें कबूल किया है, उनकी 
स्पष्टीकरण उनके इस कथन से हो जाता है। उन्होंने अपने इस निरन्तर आग्रह में कि 
“सत्यान्नास्ति परो धर्म:” कभी कसर नहीं की है और इस बात को जानने और मानेंगे 
के लिए यह ज़रूरी नहीं है कि कोई उनके परिस्थिति-सम्बन्धी या उसके मुकावरी 
करने के सर्वोत्तम साधन-सम्बन्धी विचारों से सहमत-ही हों। और हम एक मनुष्य ऐं 
और क्या मांग सकते हैं, सिवा इसके कि वह॒ अपने आदर्श की ओर वरावर ध्या" 
लगाये रहे और अपने विश्वास पर अटल रहे । अगर वह कहीं किसी समय लड़खड़ातों 
है या अटकने लगता है, तो उसे ऐसी कठिन यात्रा के मनृष्यमात्र को होनेवाले अनुभवी 
के सिवा और क्या कह सकते हैं ? ऐसे समय गांधीजी हमसे यह विश्वास करें 
लिए कहते हैं कि ये तो हमारे लिए चेतावनियाँ हैं, जिनसे कि हम अपनी ग्रलतियों की 
सुधार सकें और अपने निश्चित ध्येय की ओर ज्यादा सही तरीके से आगे बढ़ सकें। 

अपनी इस पवित्र यात्रा के दरमियान उन्होंने बहुत-से पाठ सीखे हैं और बहुत 
व्यावहारिक अनुभव प्राप्त किये हैं, जो कि इस पथ के तमाम पथिकों की संपर्ति हैं 
क्ेवल मंत्रोच्चार की उनके नजदीक कोई क्रीमत नहीं है। उनकी राय में उनमें मानवी। 
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जीवन की आवश्यकताओं की पूर्ति और मामूली व्यवहार में उपयोगी बनचे का भाव 
; भी अवश्य होना चाहिए । फिर उनका कहना है कि वे ऐसे हों जो सव जगह लागू हो 
: सकें और यदि वे ऐसे नहीं हैं तो कहना होगा कि वे मुख्यतः असत्य हैं । इसलिए 
अहिंसा का जो अर्थ जीवन के व्यवहार-नियम के तौर पर हमारे सामने उन्होंने रक्खा है 
; उसपर हमें आइचये नहीं होता चाहिए। वह कहते हे-““जो दूसरों के प्रति अपने व्यवहार 
: में अहिंसा ( जिसको दूसरी जगह गांधीजी ने सत्य का 'परिपक्व फल' कहा है ) का 
* आचरण नहीं करते और फिर भी बड़ी बातों में उसका उपयोग करने की आशा रखते 
, है, वे बड़ी ग़छती पर हैं। दान की तरह अहिंसा की शुरुआत भी घर से होनी चाहिए। 
; और जिस तरह एक व्यक्ति को अहिंसा की तालीम लेने की ज़रूरत हैं उससे भी अधिक 
: एक राष्ट्र के लिए उसकी तालीम जरूरी है । यह नहीं होसकता कि हम अपने घर- 
; आंगन में तो अहिंसा का व्यवहार करें और बाहर हिंसा का । नहीं तो कहना होगा कि 
; हम अपने घर-आंगर में भी दरअसल अहिंसक नहीं है । हमारी अहिंसा अक्सर दिखाऊ 
/होती.है। आपकी अहिंसा की कसौटी तभी होती है जब आपको किसीके प्रतिकार 
; का सामना करना पड़े । भद्र पुरुषों में आप जो सभ्यता और शिष्टता का व्यवहार 
| करते हैं वह अहिंसा नहीं भी कही जासकती है। अहिंसा तो कहते हैं परस्पर 
/ सहिष्ण्ता को । अतएव जब आपका यह विश्वास होजाय कि अहिंसा हमारे जीवन 
: का धर्म है, तो आपके लिए यह जरूरी है कि आप उनके प्रति भी अहिंसक रहें जो कि 
; आपके साथ हिंसा का व्यवहार करते हों । और यह नियम जैसे व्यक्तियों पर घटता 
/ है वैसे ही एक-दूसरे राष्ट्रों पर भी छाग्रू करता चाहिए। हाँ, यह ठीक है कि दोनों के 
ृ लिए तालीम की जरूरत है और शुरुआत तो थोड़े से सभी जगह होती है । पर अगर 
; हमें सचमच विश्वास होगया है तो और चीज़ें अपनेआप ठीक होजावेंगी | इसका 
/ सार उनके एक पुराने कथन में समा जाता है--'तुम अपना आदर्श और नियम ठीक 
/ रखो, किसी दिन अवश्य सफल होगे । 
“इस क्विस्म की शिक्षा--जो कि भारत और फिल्स्तीन में प्राचोन समय से रही 
; है--उन तानाशाहों को महज पागलपन मालूम होगी जिनकी सत्ता-छोलुप राजनीति 
/ हमारे संसार की उच्च और उदार बातों को नष्ट करती हुई संसार के लिए महान्‌ 
/ संकट सिद्ध होरही है। और हिंसा तथा निर्देयता के कोप-भाजन बने भयत्रस्त छोगों 
; को भी, तथा उन लोगों को भी जो आधुनिक विजयों की हृदयहीनता और अर्थलिप्सा 
: के हमले की आशंका से काँप रहे हें, महज पागलूपन ही दिखाई देगा । मगर फिर भी 
: क्या गांधीजी की और उनके आध्यात्मिक पूर्वजों की, जिन्होंने वह सिसाया कि टेप को 
/ प्रेम से जीतो, दूसरों को अपने ही समान समझो और प्रेम करो, और यह कि हस छुक- 
« दूसरे के भाई-भाई हैं, शिक्षा और उपदेश सही नहीं हैं ? और वया यह भी सही 
2 नहीं हैँ कि द्रत आवागमन के प्रस्पराश्षय के स्वीकार, ओर बढ़ते हुए परस्पर विद्यर- 
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मिश्रण की इस दुनिया में मनृष्य के और उच्च-उदात्त वस्तुओं के जीवित रहने 
एक ही अवसर है, और वह यह कि इस नये पैगंवर ने आधनिक भापा में जो: 
प्राचीन शिक्षा दी है उसपर अमल किया जाय ? " 

जब कि लोग औरों को 'नेता' कहते हैं और गांधीजी को 'महात्मा' (हार्हृँ 
गांधीजी को इसपर दुःख ही होता है) तो यह निरर्थक नहीं है । सचमृच ही वह मह 
आत्मा थी, जिसने तीस साल पहले अपनी अन्तर्दृष्टि से लिखा था : “्ात्म-वल / 
दुनिया में कोई जोड़ नहीं । शस्त्रबल से वह कहों श्रेष्ठ है । तब उसे महज कमजोर 
शस्त्र कैसे कह सकते हें ? सत्याग्रही के लिए जिस साहस की जरूरत होती है उसे 
लोग नहीं जानते जो शारीरिक बल से काम लेते हैं ।'"'सच्चा योद्धा कौन 
जो कि मृत्यु को हमेशा अपना आत्मीय मित्र समझता है''' सिर्फ मन पर अपना ज| 
कार होने की जरूरत है, और जब वहाँतक पहुँच गये तो मनृष्य भाजाद हो जा 
है'" "फिर उसका एक दृष्टिपात ही शत्रु को म्लान कर देता है।” तब कोई आह 
नहीं, यदि उन्होंने निःशंक और निश्चयात्मक रूप से कहा--''मेरा यह विश्वास भ 
बना हुआ है कि अगर एक भी संत्याग्रही आखिरतक डटा रहे तो विजय अवश्य 
निश्चित है । 

आजकल तलवार खड़खड़ानेवाले लोग ध्वनि-वाहकों (माइक्रोफोन) के ६ 
संसार को आदेश देते हैं और बम-गोले गिराकर तथा जहरीली गैस छोड़कर भ 
आदेश को विराम देते है । वे दूसरे राष्ट्रों पर हुई अपनी विजय की शेखी बघारते फि 
हैं और आजादी के खंडहरों में अकड़कर चलते हैं । और छोग एक ओर उनके अभिम 
के साधन बनते हैं तो दूसरी ओर उनकी हिंसा के: शिकार । कहाँ यह और कहाँ भ। 
तीय गुरु की धीमी हित-वाणी, उनका आत्मिक शक्तियों पर दिया हुआ ज़ोर और शाीं' 
प्रेम तथा बन्धुता के प्राचीन संदेश का पुनःस्मरण । सदा की तरह अब भी नवयुग 
यह संदेश हमको पूर्व से ही मिला है । कया हममें उसे सुनने की अक्ल और उसे सीए 
की समझदारी है ? गाँधीजी यह ढोंग नहीं करते कि उनका संदेश मौलिक हैँ । अप 
आत्म-कथा में वह कहते हैं---“जिस ऋषि ने सत्य का साक्षात्कार किया हैँ उसने अ' 
चारों ओर व्याप्त हिंसा में से अहिंसा ढंढ़ निकाली है और गाया है---हिंसा अस्त 
और अहिंसा सत है । 

नवयूवक लोगों में एक पीढ़ी या उससे कुछ पहले जैसी हवा बही थी वैसी : 
भी बह चली है । .वे धर्म का मज़ाक उड़ाते हैं और यह कहकर उससे इन्कार के 
हैं कि यह, अधिक कया वहें, मानवी अज्ञान और मूर्खता का अंधविश्वास-युक्‍त अवशि 
मात्र है। निःसम्देह हिन्दुस्तान में भी एक ऐसा-ही मिथ्या दर्शन फैल रहा हैं * 
बहुतसे नवयुवक और नवयुवती भूसी के साथ गेहूँ को भी फेंक देने की कोशिश * 


हे । 
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क्या ही अच्छा हो कि वे अपने महान्‌ ऋषि-मृन्रियों के वचनों पर ध्यान दें और 
उस प्राचीन विद्या के वास्तविक अर्थ को नये सिरे से ढूंढने का प्रयत्न करें ? परन्तु 
यदि वे अपने प्राचीन पूर्वजों के विद्या और ज्ञान से लाभ नहीं उठाना चाहते तो, कम- 
से-कम उन्हें, अपने ही समय के, महान्‌ राष्ट्रीय नेता के ज्ञान और शिक्षा पर तो अवश्य 
ध्यान देना चाहिए, जबकि वह अधिकारयुकक्‍त वाणी से कहते हैं:-- 

“धर्म हम लोगों के लिए कोई बेगाना चीज़ नहीं है । हमीं में से उसका ,विकास 
होता है । हमेशा वह हमारे भीतर विद्यमान है । कुछ के अन्दर जागृत रहता है, कुछ 
के अंदर बिलकुल सुप्त मगर है हरेक में ज़रूर । और यह धामिक भाव जो कि हमारे 
अंदर हैँ, उसे चाहे हम बाहरी साधनों की सहायता से चाहे आन्तरिक विकास क्रिया 
द्वारा जागृत करें, एक ही बात है । पर हाँ, उसे जागृत किये बिना गति नहीं है--यदि 
हम किसी काम को सही तरीके से करना चाहते हों या किसी स्थायी चीज़ को पाना 
चाहते हों ।” इसी तरह वह और कहते हें---'' अहिंसा सत्य की रूह हैं और अहिसा ही 
परमधर्म हैं ।” आगे वह और भी कहते हें-“-हम चाहे इसे मात सकें या न मान सकें-- 
“यदि तुम अपने प्रेम का, अहिंसा का, परिचय अपने शन्नु कहे जानेवाले को इस तरह 
व देते हो, जिसकी अमिट छाप उसपर बैठ जाय, तो वह अपने प्रेम का परिचय दिये 
बिना नहीं रहता ।” 

टॉल्सटाय के बाद ही इतनी जल्दी जिस ज़माने ने एक दूसरा महात्‌ मानव-जाति 
क प्रेसी पैदा किया, उसमें रहना कितना अच्छा है ! अहा ! ये साधु-संत्र, ये पेगंवर 
प्र भक्तगण--फिर वे छोटे हों या बड़े--किस प्रकार वातावरण को शुद्ध करते हे और 
भ्सपास फैले हुए अंधकार में प्रकाश चमकाते हैँ | इन आध्यात्मिक 'परिप्कर्त्ताओं' के 
वेना हमारा क्या हाल हो, जो कि यूग-युग में और पुश्त-दर-पुश्त हमारे अंत:करण की 
द्धि में सहायक बनने के लिए जन्म छेते हैं, जिससे कि हम अपनी दं॑वी प्रकृति को 
ये सिरे से पहचान लें और हमें अपनी साधना-शक्ति को फिर एक वार बढ़ाने का 
तत्साहन मिले एवं अपने लक्ष्य के शेप शिखर तक चढ़ने का दृढ़ निश्चय और साहस 
मम पैदा हो ? 

ओलिव श्रीनर ने ( 00ए८ $८7लंपथ० ) अपने एक चद्यकाव्य में 'सत्यमपी 
पक्षी' की खोज में प्रयत्तशील साधक का एक चित्र खींचा हुैँ। उसे उस पक्षीकी झलक 
रक वार दिखाई दी । उसकी तलाश में वह पर्वत-शिखर पर पहुँचता हैँ, जहाँ जाकर 
उसका शरीर छठ जाता है । उसके हाथ में उस पक्षी का गिरा हुआ एक पंख हूँ, 5 
वह छाती पर चिपकाये हुए सोया है । गाँधीजी अपने इकह॒त्तरव साल में जो संदेश हमार 
लिए छोड़ रहे हैं वह हमारे लिए ऐसा ही एक पंख सिद्ध हो, भौर हम सचमुच चहुमागी 


ओर सपनाये नंगे ! 


हैगे अगर अपनी मृत्यु के समय उसे अपनी छाती से जिपकाये बौर अपनाये 
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आत्मा की विजय 


लिवलिन पॉबिस 
[ फ्वेवेडेल, डेवोसप्लाज़, स्वीज़रलंण्ड ] 


एक पक्‍का वृद्धिवादी और भौतिक जीवन का प्रेमी होते हुए मेरे लिए मह 
गांधी जेसे असाधारण व्यक्ति के द्वारा सुझाये गये विचारों को स्पष्ट रूप से १ 
करना सरल काम नहीं हैँ । यह तो स्पष्ट है कि उनका हमारे बीच विद्यमान होन 
ऐसी कड़ी चुनौती है जिसकी अवहेलना नहीं होसकती | आज की इस व्यवहारू दु 
में हम उस पुरुष के प्रति आकर्षित हुए बिना नहीं रह सकते । किसी भी दैनिक प 
ज्यों ही हमारी दृष्टि उनके चित्र पर पड़ती है, जिसमें वह मामली व्यापारिक पृष् 
से निर्मल ज्ञानगरिमा की निगाहों से झाँकते हुए छगते हैं, त्योंही हमारी स्व 
मूछक आत्मिक जड़ता में हलचल होने छूगती है । कहते हें, चीन के कुछ ६ 
में सफेद चिमगादड़ होते हें और इस दुर्लभ पुरुष के चित्र इस असाधारण जन्तु से ३ 
कुछ कम अजीब मालूम पड़ते हों, क्योंकि आँखें उनकी ऐसी हैं जो जीवन के गुप्त 
गुप्त रहस्यों तक प्रविष्ट करती हुई जान पड़ती हैं, और कान उनके ऐसे हैं जो अ 
उदारतापूर्ण आदत से यह साबित करना चाहते हैं कि उनका स्वभाव ऐसा मधु 
जैसा पूर्वे या पश्चिम में कहीं भी शायद ही पाया जावे । हमारे ज़माने में उनसे ज 
सफलता के साथ किसी भी मनुष्य ने उस प्रेम की शक्ति का प्रभाव नहीं दिखाया 
प्रेम वह अंगूर की बेलों या लहलहाते खेतों से छाई प्रकृति के सौन्दर्य का नहीं व 
आदरशों एवं रहस्य का प्रेम है । ईसाई सन्‍्तों और हिन्दू ऋषियों की निधि वही 
था। वह हमारी स्वभावगत पश्ुता के एकदम विपरीत चलता है । लोकोत्तर के वि 
में जिनके चित्त शंकित हैं उन्हें गांधीजी के विचार निरर्थक जान पड़ेंगे | उन्हें ल* 
कि मानों वे हवाई हैं। प्रतीत होगा कि उनकी जड़ में अक्सर वही बने-बनाये नी 
सूत्र हें जो उन पंडितों के मुंह में रहा करते हैं जिन्हें समाज में अधिक सुख-सुविधा 
निमित्त हर वात के लिए देवी समर्थन की जरूरत रहती है--उससे गहरी उनकी 
नहीं हें। यह निरथथक न था कि साँप-छछूँदर से डरनेवाला यह व्यक्ति युवावस्था 
इंग्लैण्ड, दक्षिण अफ्रीका और हिन्दुस्तान की उपासनाओं में और भजनों में शरीक हो 
था । लेकिन गांधीजी का मस्तिष्क जब कि अलौकिक प्रभावों से सहज प्रभावित । 
जाता दीखता हैं, तव हृदय की वात वेसी नहीं हैं। वह तो सदा स्वस्थ, उत्साहयुव 
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दयाल और उदात्त ही रहता था और है । 
गांधीजी की 'आत्मकथा' पढ़ने से सचम्‌ृच ही आत्मबलरू की शारीरिक बल 
पर विजय होने का सच्चा दिग्दशेन होजाता हैं। एक जगह पर वह कहते हैं कि 
उनका हमेशा प्रयत्न रहा है कि परमसूक्ष्म और शुद्ध आत्मा के निकट-स्पर्श में आ 
सकें.) हमें कल्पना भी होसकती है कि कितने बारीक धर्म-संकट के बीच उनका 
आत्म-मंथन चलता रहता है ? सुई की नोंक से भी सूक्ष्म उन बारीकियों पर वह अपने- 
को कैसे साधते हैं, यही परमआइचय का विषय हैं। उनके पवित्र मस्तिष्क में 
जो पहेलियाँ निरन्तर प्रवेश करती रहती हैं वे एक स्वतन्त्र मनवाले के लिए कितनी 
. अजीब लगती हैं ! गांधीजी गाय का दूध न पीने का ब्रत लेते हें, और जब वह थोड़ा- 
ता बकरी का दूध मुँह को छगाते हैं तो फौरन उनके मन में धर्मावर्म का मंथन शुरू 
»जाता है कि कह यह दूध भी मेरे ब्रत में शामिल तो नहीं है ? वह एक बछड़े को 
/ असाध्य रोग से पीड़ित देखते हैं, क्या उनको उसे मरवा डालने की दया दिखलानी 
उचित है ? और 'हमारे समझदार किन्तु शैतान भाई” बन्दर बिना हिंसा का आश्रय 
लिये किस प्रकार किसानों की फसलों से दूर हटाये जा सकते हैं ? यहाँ इस वात पर 
ध्यान देना चाहिए कि इन सुन्दर पहेलियों का हिन्दू-धर्में की गौ-पूजा से घना सम्बन्ध 
हैं । इस सिद्धान्त का गांधीजी के लिए बड़ा व्यापक महत्त्व है और वास्तव में उस 
धामिक श्रद्धा से किसी अंश में कम नहीं है कि मनृष्य-जाति का यह नैतिक कत्तंव्य हैँ 
कि धरती पर रहनेवाले दूसरे प्राणियों को, चाहे वे कितने ही तुच्छ और नगण्य क्‍यों 
भ हों, अपनी शरण में लें, उनकी हमेशा रक्षा करें और उनकी कभी हत्या न करें । 
गांधीजी का नीति-अनीति सम्बन्धी विवेक दुरूह होसकता है, परन्तु यह उतना ही 
बचूक भी होता है । और पश्चिम की घोर नीति-हीनता की भत्सना में कभी उनके 
इंतता जोर नहीं आता है जब कि वह जन्‍्तुओं की चीरा-फाड़ी का जिक्र करते हैं तब 
उनकी वाणी में आजाता हैं। यह एक काली घिनौनी प्रथा हैं जिसको, वे सरकारें 
'लीकार किये हुए हैं, जो एक तरफ भावुक और दूसरी तरफ हृदय-हीन हैँ, जो नैतिकता 
भे बसी ही अंधी हैं जंसी कि उदारता में हीन । 
फिर भी इस ““अवतार-स्वरूप व्यक्ति” के प्रति यूरोपियनों ने ज॑सा व्यवहार 
। किया है वह उनके लिए भारी-से-भारी शर्म की बात रहेगी। कभी अपमानित हुए 
पक्के-मुक्‍्के दिये गये, कभी घमकियां दी गई, कभी पीटे गये औौर एकबार तो उर्बन 
गोरों के एक गिरोह ने पत्थर मारते-मारते दम-सा निकाल दिया; परन्तु यह कभी 
नहीं खीसे, वल्कि अपने अटल और दढ़ कदमों से अपनी स्वर्गीय कल्पनाओं की ओर 
पड़ते चले जा रहे हें। इस नन्ही-सी देह में, जिसमें टूटनेवाली हड्डियां हैं, फ्रितनी 
, शक्तिशालिनी आत्मा निवास करती है ! चाहे दुनिया उनका जयथोप करे चाहे उनके 
प्रति घृणा करे, उनपर कुछ भी असर नहीं होता । उनका व्यक्तियत गौरव इतने 
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सर्वोच्च है कि वह प्राणघातक झारीरिक अपमानों को भी बिना अशान्त और क्षुब्य हु 
सह सकते हैं । कभी यहाँ तो कभी वहाँ सताये जाने में, कभी खचाखच भरी रेह- 
गाड़ी की खिड़की से खींचे जाने में तो कभी रीढ़ झुकाये हुए मजदूरों का पाखावा 
साफ करने में और कभी “अछूतों' की सेवा करने में मोतों वे उनके निकट-से-निकट 
सम्बन्धी हों, उनकी पूर्ण सरलता और पूर्ण सज्जनता पर कतई कुछ भी बुरा बच 
नहीं पड़ा । उनमें आध्यात्मिकता का वह मिथ्याभिमान नहीं पाया जाता जो हमारे 
यहाँके आदर्शवादियों में पाया जाता है, चाहे वे पारमाथिक हों या द्ुनियवी । उनकी 
प्रतिभ/ बादल की भांति मुक्त है और वह एक रातभर में अपने विचार या प्रथा वदह 
देंगे, यदि उन्हें कहीं सचाई नजर आ जाय । वह ऐसे कात्तिकेय हैं जो कोई व 
स्वीकार नहीं करते, सिवाय उनके जो उनके स्वधर्म के मर्थादास्वरूप हैँ । अपने अंपे 
ऊँचे सिद्धान्तों और ऊँचे-ऊँचे विचारों के होते हुए गांधीजी के पास व्यावहारिक विवेक 
का विलक्षण खजाना हैं | जीवन के प्रत्येक अंग में यही चीज उनकी पूर्ण निस्स्वार् 

भावना से मिलकर उनको अत्याचार और दमन के विरुद्ध अनेक प्रकार के संघर्पो ४; 
अजेय बना सकी हूँ । जहाँ भी कहीं वह जाते हैँ, सारा विरोध शान्त होजाता है, मां 
अपने साँवले रंग के कातनेवाले हाथ में अँगूठे और अंगली के बीच में वह कोई जादूगर 
की छड़ी साधे हुए हों । 

अगर कभी किसीने ईसा का सन्देश व्यवहार में ला दिखाया है तो वह ४ 
हिन्दू ऋषि ने किया है । संभवतः यही कारंण है कि. ईसा के शब्द प्रायः इतने अधिक 
उनकी जवान पर रहते हैं, हालांकि वह इतने अधिक स्पंष्ट विचारक है, इतने अधिक 
सच्चे और ईमानदार मनवाले हैं कि हमारे परिचय के नीति-नियमों और ब्रह्मर्विधरा 
के आविष्कारों के कायल होने को तैयार नहीं हें । “मेरी बुद्धि इस वात पर विश्व 
नहीं करती कि ईसा ने अपनी मृत्यु और अपने रक्‍त से दुनिया के पापों का प्रायरिवर्त 
कर लिया है । रूपक में कहें तो इसमें कुछ सचाई हो सकती है ।” वह ईसाई मत #*. 
आत्मवलिदान के आदर्श के प्रति बहुत आकर्षित हुए हैं और पव॑त पर से दिये गे 
ईसा के उपदेश और उसके अनगिनती निष्कर्षों ने उनपर गहरी छाप छोड़ी 
नीत्से की एक मर्मवेधी विरोधाभास-मूलक उक्ति है--“दुनिया में केवल एक हैं 
ईसाई पैदा हुआ है और वह तो क्रस पर छूटका दिया गया ।” यदि यह सनकी 
दार्शनिक इस दूसरे गुरु के जीवन-कार्य्यों को देखने के लिए 'जीवित रहता 
संभवत: उसने अपने इस प्रख्यात व्यंग्य में कुछ संशोधन कर दिया होता । 
अत्यन्त सज्जनोचित कोमलता और आसक्ति के साथ गांधी ने जुलू-बलवे 

नाम से पुकारे जानेवाले उस अक्षम्य नरमेव में घायल हुओं और वीमारों की सेवा 
सुश्रूषा की थी और जब वह अफ्रीका के 'उन गंभीर निर्जन स्थानों” में चछ रहें » 
उन्होंने ब्रह्मचयें-पालन का ब्रत लिया |: क्या गांधीजी की तरह ईसामसीह र्मी 
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अपना घर-वार छोड़ कर इस विश्वास पर नहीं चले गये थे कि--“जो परमात्मा से 
मित्रता करना चाहता है उसे अकेला ही रहना चाहिए ?” एक साहसपूर्ण उद्गार 
प्र सुनिए : “ईश्वर हमारी तभी मदद करता है जब हम अपने पैरों के नीचे दवी 
वूल से भी तुच्छ अपने-आपको समझने लगें। कमजोर और असहाय को ही ईश्वरीय 
पहायता की आशा करनी चाहिए ।” 
इस पृथिवी पर कौन-कौनसे प्रभाव हमारे मानवीय भाग्य का निर्माण करेंगे, 
ह अभीसे कह देना कठिन है। “रूपक में कहें तो” निष्पाप किन्तु पाप-भीरु इन 
गैनों प्रकाश-पुत्रों को देव से ही मानों कुछ भेद प्राप्त हुआ, जिससे पातालरू-लोक के 
सुर कीलित होरहे । अगर कहीं हम जान जायें कि उनकी जादूभरी वाणी और 
वताओं जैसे स्वभाव से सतयुग फिर से आ सकता है तो जाने कबसे लांछित और 
व्यू हमारी मानव-जाति के सौभाग्य का दिन खिल जाय । गांधीजी ने अपने चार 
हन्दुस्तानी कायत्ताओं से जब पूछा कि क्या वे मृत्यु के समान भीषण और काले 
ढेग से पीड़ित आदमियों की सेवा सुश्रूषा करने चलेंगे, तो उन्होंने सीधा-सा जवाब 
सया--जहां आप जायेगे, हम भी साथ चलेंगे ।” 
जनरल डायर के द्वारा अमृतसर में जो नृशंस और रोमांचकारी कृत्य--भीपण 
दे का भीषण परिणाम--किया गया उस पर यदि गांधीजी का प्रेरक सौजन्य- 
तत्र हम अंग्रेजों के हृदयों को दु:ःखी' और टुकड़े-टुकड़े कर सकता हैँ तो उन्होंने हमारे 
शे में पैदा होकर न जाने क्या-क्या अमूल्य सेवायें को होतीं । उन्होंने एक वार पुनः 
है साबित कर दिखाया होता कि संसार पर 'भय' झासन नहीं कर सकता और 
लवार की खून से सनी हुई विजय से भी अधिक शक्ति दुनिया में मोजूद हूँ । 
यह हमें कसी सहन होसकता है कि हमारी अंग्रेज जाति का उज्ज्वल नाम 
हिंसक मनुष्यों की बरबेर और पाशविक शक्ति के द्वारा” ऊपर से गिराया जाकर धूल 
मिला दिया जाय । शंकर भगवान्‌ के नेत्र से गांधीजी आर-पार देखते हैँ । हमारी 
श्चिमी सभ्यता का चापल्य, यंत्रों पर उसका अवलम्वन, सोने का लालच, अधिकार 
गै तृष्णा, जिन्दगी की बाहरी और हलकी बातों का मोह--गांधी उन आँखों से 
से सबको भेद कर देखते हैं । जंगली जानवरों को मारते-मारते प्रतिफल में जैसे 
के हमारी आदत भी तदनुकूल वन गई हूँ, गांधी उसे देखते हैं । वे देखते हे हमारी 
हैं संस्कृति जो दो को एक करनेवाले प्रेम को नहीं जानती, जो चहुंओर व्याप्त 
गिवन की कविता को गिराकर धूलछ कर देती हैँ और खेत की घास को मानिद 
सता चना देती है । 
. १९२२ ई० में हिन्दुस्तान में चौरीचौरा में जबता की एक सामूहिक हिसा का गर्मे- 
फकि नमूना पेश होगया ! गांधीजी ने उसो दम अपना सविनव अबजा आन्दोचन बन्द 


हे 
संकल्प लख्या #क॥:क$7++ हट: कप 
दा 
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है] 
उस महान्‌ आत्मा के योग्य ही था । चौदहवीं शताब्दी की एक छोदी-सी किन्तु गो 
धार्मिक राजनैतिक पुस्तक 'पियर्स प्लौमन' में एक वाक्य आया है जिसे में असें मे 
अपने साहित्य. का एक अनमोल रत्न मानता आया हूँ । अपने झिझकते जी की सराहा 
के इस लेख के अन्त में उसे रखना अनचित न होगा :-- ै 
सामने वृक्ष के मृदुदल देखता हूँ । पर मांस-मज्जा के मानव को वश 
में करते समय जो तेरे प्रेम में लहलहाहट है, सुई की नोंक से भी वारीकी 
और प्रभाव है, क्या उसकी कहीं भी तुलना मिलेगी ?”! 


३७: 


चीन से श्रद्धांजलि 


एम. क्युओ ते-शी 
[ चीनी राजदूत, लन्दन ] 


हमारे इस जमाने में सारे चीन में जो सामाजिक. और राजनेतिक नवजागरा 
की प्रवत्तियाँ होरही हें वे एशिया के और सब देशों में भी हें और . इनका संचाहन 
और संपोषण करने के लिए कुछ नेताओं का समूह निश्चित. रूप से तैयार होग्या 
है । हमारे महादेश की सबसे बड़ी आवश्यकता ऐसे.दो नेताओं..में मूतिमान हुई. है। 
वह आवश्यकता यह है कि राष्ट्रीय नवनिर्माण की पद्धतियाँ चाहे जो और विवि 
हों । राजनैतिक बुद्धि-क्षमता के ऊपर प्रभाव नैतिकता का ही रहेगा । सनयात सेन *ै 
परमअनुयायी भक्त होते हुए मुझे. इसे अपना सौभाग्य समझना चाहिए कि 
महात्मा गांधी. की. ७१वीं जन्म-तिथि .के अवसर.:पर उन्हें श्रद्धांजलि .के हैं 
में कुछ कह रहा हूँ । . ४ 

१. मूल अंग्रेजी इस प्रकार है:-- : 

पुजट्एला प्रडालत जब5 22 ॥6४ पणा 8 वंगतेला ९९ पा पीए [ए( 
98 जला 4 0008, वींदश बचें छी000 0 खबा, गिणालांप्र8, [गंथिटाएह ४ ५ 
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जे 
राजनेता : भिखारी के बेष में 


सर अब्दुल क़ादि्र 
[ भारत-मंत्री के सलाहकार |] 


कुछ वर्षों पहले में वीयना--आस्ट्रिया और जर्मनी के एक हो जाने के पूर्व के 
प्राचीन और सुन्दर वीयना को देखने जा रहा था । दोपहर को खाना खाने के लिए में 
एक बड़े भोजनालय में गया । वह कामकाज का वक़्त था और वहां काफी भीड़ थी, 
इसलिए अपने लिए खाली मेज तलाश करने में कठिनाई हुई | एक नौकर मेरे पास 
भाया और मुझसे यह तो नहीं पूछा कि में क्या लाऊँ, बल्कि बोला, आप गांधीजी 
के देश से आये है ? ” 
;# हाँ, में हिन्दुस्तान से आया हूँ । मेंने गांधीजी को देखा है और एक-दो बार 
# उनसे बातचीत भी की है ।” 
यह सुनते ही उसे आनन्द हुआ और वह कहने लूगा--मुझे तो बड़ी खुशी 
; हिंई । अब में यह तो कह सकूँगा कि में ऐसे आदमी से मुलाक़ात कर चुका हूँ जिसने 
शार्धीजी से मुलाकात की है । 
6 हालांकि में यह जानता था कि गांधीजी की कीत्ति टूर-दूर तक फल चुकी हूं 
मगर मुझे इस बात का पता नहीं था कि ऐसे मुल्कों के बाजार का सामान्य आदमी 
8 भी उन्हें जानने और इज्जत करने लगा है, जो हिन्दुस्तान से कोई ताल्लुक़ नहीं रखते 
वल्कि स्थल और जल से उससे जूदा हैं । 
१ इस बात से मेरा ध्यान सन १९३१ की ओर गया । तब में लन्दन में था ओर 
५ हित्मा गांधी दूसरी गोलमेज कांफ्रेंस में शरीक होने वहाँ आये थे। हिन्दुस्तान के 
कुछ लोगों का खयाल था कि उनके इंग्लैण्ड जाने से उनकी शान को वहा छगा और 
कफ्रेस में शरीक होकर उन्होंने गलती की । मगर में इस राय से सहमत नहां हू । 
मेरा तो खयाल है कि हालाँकि लन्दन में जनता के सामने प्रकट किये हरेक उदगार में 
होने इस बात को छिपा नहीं रखा कि वह अपने देश के लिए पूरी-ूर्त बाजादा 
चाहते है, तो भी उन्होंने इंग्लैण्ड के राजनैतिक विचारशील लागा पर बड़ा असर 
डाला और इस देश में अपने लिए अनुकूल वातावरण बना लिया । 
कुछ क्षेत्रों में उनकी पोशाक पर कुछ हलकी आलोचना नी हुई, लेकिन ऐसी 
जालोचनाओं से गांधीजी को क्‍या ? उनके व्यक्तित्व ने और कांफ्रेंस में उनके भाग 
श्र 


नं: 
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लेने का जो महत्त्व था उसने उसपर विजय प्राप्त करली। 

गांधीजी के चरित्र की एक प्रभावक विशेषता यह है कि एकवार उनकी व 
को संतोष देनेवाले कारणों से जब वह अपने आचरण का कोई मार्ग निश्चित कर हें 
हैं, तव फिर लोग उसके बारे में कुछ भी कहते रहें वह उत्तकी नितांत अवहेलता कर 
हैं। इसलिए जो पोशाक वह पिछले सालों से पहनते आये थे अपनी इंग्लेंड की या 
में भी वह उसे ही पहनते रहे। कमर में एक लंगोटी, ढाँगें खुली हुई और कंघों के का 
खादी की चादर या कंबल--जैसा मौसम हो, यही उनकी अब पोशाक हैँ । और प्र 
में सफर करते हुए, जहां कि उनका हादिक स्वागत हुआ, यथा लन्दन के बड़े-बड़े जल 
में शरीक होते हुए, यहाँतक कि खुद गोलमेज़ कांफ्रेंस की वैठकों तक में, उन्होंने ३ 
पोशाक को नहीं छोड़ा । कांफ्रेंस की बैठकें आम लोगों के लिए नहीं थीं, क्योंकि 
जेम्स के महल का वह हॉल जहां कांफ्रेंस हुई थी इतना बड़ा नहीं था कि दर्शक # 
आते । मगर मुझे मालूम हुआ कि कभी-कभी किसी-किसीको थोड़ी देर॑के हिं 
खास तौर पर मन्‍्त्री की जगह बैठने की इजाजत दी जाती थी, और में एक दित कई 
जा पहुँचा । लार्ड सेंकी अध्यक्ष थे। उनके दाहिनी ओर भारत-मंत्री सर सेम्युअछ है 
और पालंमेंट के प्रतिनिधिगण बैठे थे । उनके बाई ओर सबसे पहली जगह गर्भिः 
को दी गई थी और उनके बाद दूसरे हिंदुस्तान के प्रतिनिधियों को, जिनमें से ई 
अध्यक्ष की कुर्सी के सामने भी बैठे थे । लाड्ड सेंकी ने गांधीजी के प्रति जो भाई 
प्रदर्शित किया, वह उल्लेखनीय' था । 

गांधीजी ने पोशाक के मामले में प्रचलित पद्धति से जो स्वतंत्रता छी थीं, उप 
सीमा तो तब देखने को मिली जब मैंनें उन्हें काँग्रेस के प्रतिनिधियों और दूसरे 
थियों के सम्मान में दिये गये शाही भोज के समय बादशाह और मल्का के मां' 
के लिए अपने कंधों पर कम्बल ओढ़े- हुए बकिघम-पैलेस की उन - बनात से ढकी £ 
सीढ़ियों पर चढ़ते देखा | में नहीं समझता कि पहले कभी ऐसी पोशाक में कोई मेहमा 
'उस महल में आया होगा और यह धारणा करना भी कठिन है कि किसी दूसरे मर्द 

गे इतनी ही आजादी के साथ वहां जाने भी दिया-जाता । 

इस सिलसिले में दो- मजेदार सवाल उठते है| पहला यह कि गांधीजी नें ४ 
पोशाक क्यों धारण की, और दूसरा यह कि वह चीज क्या है, जिसने उनको ईर् 
चढ़ा दिया है कि जिससे उनके द्वारा की गई प्रचलित प्रणालियों की उपेक्षा को दर 
गज़र कर दिया जाता हूँ ? 

जिन्होंने गांधीजी की आत्मकथा -को, जिसे उन्होंने सत्य के प्रयोग नीम दिय 
है, पढ़ा है, वे जानते हें कि जब वहं बेरिस्टरी पढ़ने के लिए पहले-पहल इंग्हः 
आये तब वह फैशनेबुल' आदमी के जीवन से परिचित थे और ठेठ पश्चिम के दर्ज 
द्वारा सिले सूट ही पहनते थे। वैरिस्टर होने और हिन्दुस्तान लौट आने के वाद वह षु 
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कानूनी मुकदमे के सिलसिले में दक्षिणअफ्रीका गये और वहीं रहने का उन्होंने निश्चय 
कर लिया । वहींपर उनके जीवन का महत्वपूर्ण उद्देश्य प्रकट हुआ | वहींपर उन्होंने 
अपने प्रवासी देशवासियों के हित के लिए त्याग और बलिदान करने का श्रीगणेश 
किया । उनके दुःख और दर्द में सहान्‌ भूति रखने से उनके जीवन में एक परिवत॑न हो- 
गया। उन्होंनें वहाँ जो उपयोगी कार्य कर दिखाये उनकी कथा इतनी अधिक प्रसिद्ध 
ही गई है कि उसकी यहाँ फिर से व्याख्या करने की ज़रूर नहीं है । जब वह लौटकर 
हिन्दुस्तान आये और हिन्दुस्तान की आज़ादी की कशमकश में हिस्सा बँटाने लगे, तो 
उन्होंने वकालत करनें के तमाम इरादे को छोड़ दिया और स्वयं को राजनैतिक तथा 
सामाजिक सुधारों के लिए समरपित कर दिया | इसी समय से उन्होंने अपरिय्रह के 
रुप में लंगोटी पहनना शुरू किया और अपने रहन-सहन को कम-से-कम खर्चीला कर 
लिया । गरीब-से-गरीब लोगों के वेश में और गांधीजी के वेश में फ़क॑ ही क्‍या है ? 
उन्होंने अपनी “आत्मकथा में कहा है कि जबसे वह लन्दन में विद्यार्थी-जीवन व्यतीत 
करते थे तभीसे धर्म के सर्वोच्च स्वरूप--त्याग की भावना उन्हें अत्यन्त प्रिय रही है । 
उनके मन में प्रविष्ठ यह बीज आज एक वृक्ष बन चुका है और उसमें. फल भी 
लग गये हैं। 
गांधीजी की वेशभूषा के विषय में उठनेवाले पहले प्रश्न के उत्तर से दूसरे प्रश्न 
का भी उत्तर मिल ही जाता है । उनका बल अपने खुद के लिए किसी भी वस्तु की 
कामना न करने में ही है । अपने वहुअंगी जीवन-विभाग में, जहाँ फठिनाइयाँ, नज़र- 
पन्‍दी और कारावास के पश्चात्‌ विजयोपलक्ष्य में निकलनेवाले जलसों तथा सम्मान 
के लिए किये जानेवाले उत्साहपूर्ण जयवोषों का क्रम आता हैँ, पदलोभ, प्रतिष्ठा 
अभाव अथवा अर्थहाभ की कामना का कोई प्रश्न ही नहीं रहा है । यही उनके जीवन 
की एक अंग है, जिसने क्या मित्र और क्‍या विरोधी सब के हृदयों पर समान रूव 
से असर डाला है। 
..._गवर्नरों और वायसरायों ने हमारे देश (हिन्दुस्तान) के भविप्य पर प्रभाव 
डालनेवाले मसलों पर साफ़-साफ़ चर्चा करने के लिए उन्हें वुलाया है । राजाओं ने 
उनसे मशविरे किये हें और मंत्रियों ने उनसे परामर्श मांगा है । हमारे सुप्रसिद्ध हिस् 
स्ानी शायर स्वर्गीयः सर महम्मद इक़बाल की एक मणहर ग़जल उनके विपय में बहत 
उचित ठहरतो हँ--/दिल-ए-शाह लरज़ा गिरद-जे गदा-ए-वेनियाज् (अर्वातू-ऐसे 


कांप उठनसा 


भिखारी को देखकर कि जो भीख नहीं माँगता, सम्राट्‌ का भो हृदय कांप उठता है )। 


पहे है बहू भीख न माँगना और शारीरिक आवश्यकताओं और कामनाओं से ऊपर 
उठता, जिससे गांधीजी को प्रभावशाली और आध्वयंजनक महत्व मिल सका हूँ । 
जवतक महात्मा गांधी इंग्लैण्ड में रहे, वह लन्दन के पूर्वी सिरे में किसने हाल 


भे हरे | गोलमेज-परियद के काम से जो कुछ वदत उनके पास बसता था उसे 
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वह गरीब लोगों में बिताते थे । जब वह उनसे मिलते हैं तो स्वंदा सुखी रहते हैं, एं 
उनकी और स्वयं की आत्मा में अभिन्नता के अनुभव का आनन्द उठते हैं। क 
चाहते तो लन्दन के किसी भी शाही होटल में टिक सकते थे | वह अपने किसी म्रि 
के सर्जे-सजाये आरामदेह घर में ठहर सकते थे, मगर उन्हें तो वो में किसे 
हाल की कुमारी म्यूरियल लिस्टर का निमंत्रण कहीं अच्छा लगा । इस बस्ती में श्र 
जीवियों के लिए एक क्लब है । उनके लिए एक सामाजिक और बौद्धिक विकास व| 
केन्द्र है और यहाँ उनका सम्मेलन हुआ करता है । कुछ रहने के लिए स्थान भी महं| 
है, जहाँ कोई भी रहने और खाने-पीने पर एक पौण्ड प्रति सप्ताह से भी कम खच् ए। 
सीधेसादे ढंग से रह सकता है । जब गांधीजी गोलमेज परिषद्‌ में हिन्दुस्तान का प्रति 
निधित्व कर रहे थे तब उन्होंने इसी घर में एक छोटा कमरा लिया था । मैने वह कमए | 
देखा हैं। उस जगह के व्यवस्थापक गांधीजी से अपना सम्बन्ध स्थापित होजाने ए 
गर्व करते हैं और बड़ी खुशी जाहिर करते हुए दर्शकों को वह कमरा दिखाते हैं, जो, 
अब गांधीजी के ही नाम पर पुकारा जाता है । 
गांधीजी जहाँ भी रहें वहीं प्रेम और स्नेह पैदा करने की शक्ति का उन्हें विछ 
क्षण वरदान है । जब उन्होंने दक्षिण-अफ्रीका में हिन्दुस्तानियों के अधिकारों के हिए 
लड़ाई लड़ी थी तब उन्होंने अपने आस-पास भक्त पुरुष और स्त्री एकत्र कर लिये १, 
जिनमें कुछ यूरोपियन भी थे । जब उन्होंने अपना वह कार्यक्षेत्र छोड़कर हिन्दुस्तान हें 
विश्ञाल कार्यक्षेत्र में पर्दापण किया तब और भी ज्यादा संख्या में उत्साही सहयोग। 
कार्यकर्ता उनकी ओर आकर्षित हुए और सन्‌ १९३१ को अप॑नी अल्पकालिक इंग्लंड । 
यात्रा में तो उनकी इस मित्र तथा प्रशंसक मण्डली में और भी वृद्धि होगई। हिंड 
स्तान लौट आने के बाद जब उन्हें जेल जाना पड़ा तो जेलर उनकी ओर खिंचते हुए 
अनुभव करते थे और वह जब अस्पताल में बीमार रहे तो उनकी नर्स उनकी 
खुशमिजाजी पर इतनी मुग्ध होगई कि जब वह अच्छे होने पर वार्ड छोड़कर बे 
गये तो उन्हें दुःख हुआ । यह और भी ज्यादा उल्लेखनीय बात है, क्योंकि उनमे यह 
आकर्षण केवल उनकी आत्तमिक सुन्दरता से आया है, शारीरिक रूपरग और खूबसूरती ऐं 
नहीं । गांधीजी के प्रेम का स्त्रोत है ईश्वर में अटल श्रद्धा और धर्म की गहरी भावत्रा। 
उनकी. 'आत्म-कथा' में ऐसे अनेक स्थल हैं जहाँ यह श्रद्धा प्रकट हुई हैँ । उदाहरों 
के लिए, मानव-जाति के आगे आदर्श प्रस्तुत करते हुए वह कहते हें-- इणता ६ 
और बढ़ने का असीम प्रयत्न करना हमारा मानवोचित अधिकार है । उसका फल तीं 
स्वतः उसके साथ विद्यमान रहता है । शेष सब ईइवर के हाथ में है ।” उसी पुस्तक *| 
वह कहते हैं---'दक्षिण अफ्रीका की अपनी जीवन-धारा की प्रारम्भिक स्थिति में 
अन्तर में- वसनेवाली धामिक मावना मेरे लिए एक जीती-जागती शर्वित वन गई 
थी ।” तबसे उनके जीवन का जिन्होंने निरीक्षण किया है,- वे जानते हैँ कि है! 
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सभावना है जो उनके भविष्य जीवन में भी काम करती चली आरही है और जिसके 
#कारण वह देश-भक्त लगन की' उस ऊँचाई पर पहुँच सके हें और क्रायम है । 
# अपने ऐसे जीवन के ७० वर्ष पूरा करने पर कि जो मातृभूमि और धर्म तथा मान- 
“बता की सेवा में अपित रहा है, गांधीजी को अगणित श्रद्धा्जलियाँ समपित की 
नजायँंगी। इनमें अधिकांश तो ऐसी होंगी जो उनके साथ कार्य करनेवालों या उन्हें भली भाँति 
शिाननेवालों की ओर से होंगी । मैंने तो केवल उनकी झाँकियाँ प्राप्त की हें और उनकी 
शौति तथा कार्यप्रणाली से भी में सवंदा सहमत नहीं रहा हूँ, परन्तु जब में उनके ऊँचे 
#यवितगत चारित्य और हिन्दुस्तान के प्रति की गई आजीवन सेवाओं की सराहना करता 
तो उतनी ही सचाई से करता हूँ जितनी सचाई से कि वे लोग करते जो उनके 
छाधिक निकट और घनिष्ट संपर्क में हैं । हमें हिन्दुस्तान की जनता में जो महान्‌ जागृति 
दिखाई देती है उस सबका श्रेय किसी अन्य जीवित व्यक्ति से बढ़कर उन्हींके उद्योग 
ीर प्रभाव को है। आज की इस शंकाशीलू और भौतिक दुनिया में, जिसे वह 
आत्मवरू' कहते हें, उस आत्मा की ताक़त को दिखानें में ही उनका महत्व है । और 
सी आधार पर तो उनके देशवासियों ने उन्हें महात्मा" का पद दिया है । 


जि ३६ ६ 


है गांधीजी का भारत पर ऋण 


४ आर डॉ० राजेन्द्रप्रसाद, एम. ए. 
[ सभापति, भारतीय राष्ट्रीय महासभा | 


/ भारतीय राजनीति में गांधीजी की देन महान्‌ है। जब वह दक्षिण अफ्रीका से 
१९१५ में अन्तिम रूप से स्वदेश छौट आये तब भारतीय राष्ट्रीय महासभा (कांग्रेस) 
”की स्थापित हुए तीस वर्ष होचके थे। काँग्रेस ने एक हृदतक राष्ट्र म एक चेतना 
जागृत और संगठित करदी थी; लेकिन यह जागरण मोटे रूप से केवल अंग्रेज़ी पढ़े- 
लिखे मध्यमवर्गीय लोगों तक ही सीमित था, जनता में उसने प्रवेश अभी नहीं पाया 
'पा। जनता तक उसे महात्मा गांधी छेगये और उसे जन-आन्दोलन का स्वरूप दे 
दिया । महात्मा गांधी का आन्दोलन जहाँ व्यापक था वहां वह गहरा भी था। उन्होंने 
') कार्य-योजनायें हाथ में छों जो नितान्त राजनैतिक नहीं थीं, वल्कि जनता के एक 
' पड़े हिस्से के जीवन में घली-मिली थीं। एक शताब्दी या इससे अधिक काल से मिले 
'गरों के लाभ के लिए जबरन नील पैदा करने की अन्यायपूर्ण प्रधाली से कप्ठ उठाने 
भा रहे । खेतिहरों और मजदूरों की ओर से चम्पारन में किये गये उनके साझद 
पेत्याग्रह से काँग्रेस की हूलचछ एकदम जन-आन्दोलन की सीखा तक जा पहुंची । 


+। एज 
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अन्याय समझे जानेवाले लगानबन्दी के हुक्म की दुबारा जाँच करने के लिए किये ग् 
खेड़ा के उनके उतने ही सफल सत्याग्रह ने भी उस जिले की जनता पर वसा ही असर 
डाला। अव कांग्रेस की राजनीति, देश की ऊँची-ऊँची पब्लिक स्विसों में अधिक हिस्सा 
या गवर्नरों की शासन-समितियों में ज्यादा जगहें दिये जाने की माँगों तक ही सीमि 
नहों रह गई । अब वह श्रमजीवी जनता की तकलीफ़ों से अभिन्न होकर ही नहीं रही, 
बल्कि उनको दूर कराने में भी सफल हो सकी। इन सब प्रारम्भिक ( १९१७ और 
१९१८ के ) आन्दोलनों से लेकर अबतक अनेक आन्दोलन ऐसे चले. हैं और उन सब 
ध्येय यही रहा है कि किसी एक श्रेणी या समूह को ही न पहुँचकर व्यापकहूप में 
समस्त जनता को उसका फ़ायदा पहुँचे । कष्ट-निवारण के लिए सिफ़ ब्रिटिश हित 
अथवा ब्रिटिश सल्तनत के ही ख़िलाफ़ लड़ाई नहीं छेड़ी गई, वल्कि उसने बिना हिंच- 
किचाहट के हिन्दुस्तानी हितों और ग़रूत- घारणाओं को भी उतनी ही ताक़त मे 
धक्का पहुँचाया है । इस प्रकार उनकी जागृत आँखों से हिन्दुस्तान के कारखानों गे 
काम करनेवालेः मजदूरों की असन्तोषप्रद हालत छिपी नहीं रह सकी और सबसे पहें' 
जो काम उन्होंने उठाये, उनमें से एक अपने लिए अच्छी स्थिति प्राप्त करने के वाले 
लड़ने में अहमदाबाद के मजदूरों को मदद करना भी था। दलित जातियों की दुलः 
भरी किस्मत ने अनिवार्य रूप से हिन्दुओं की अस्पृश्यता जैसी दूषित और दुष्टतापूर् क्‍ 
प्रथा को निष्ठुरतापूवेक मिटा डालने के आन्दोलन को जन्म दिया और महात्मा गांधी' 
ने अपने प्राण तक की बाजी लगा-रूगाकर उसका संचालन किया । काँग्रेस-संगठन की 
विस्तार भी इतना हुआ कि इस विशाल देश के एक सिरे से लेकर दूसरे तक वह व्याप्त ः 
होगया और आज लाखों स्त्री-पुसुष उसके सदस्य हैं। लेकिन संख्या-मात्र जितना 
बता सकती हैं उससे कहीं अधिक व्यापक काँग्रेस का प्रभाव हुआ है । उस प्रभाव की । 
गहराई की परीक्षा इसीसे हो चुकी है कि जनता उसके आमंत्रण पर त्याग और कष्ट 
सहन की भीषण आँच में से निकल सकी है । हे 
परन्तु महात्मा गांधी की सबसे बड़ी देन यह नहीं है कि उन्होंने हिन्दुस्तान कीं 
जतता में राजनैतिक चेतना उत्पन्न कर दी और उसे एक अभूतपूर्व पैमाने पर संगठित 
किया । मेरी समझ में तो, हिन्दुस्तान की राजनीति को और संभवत: संसार की पीढ़िते 
मानवजाति को, उन्होंने जो सबसे बड़ी चीज दी है वहं है बुराइयों से लड़ने का वह 
बेजोड़ तरीका--जिसे उन्होंने प्रचलित और कर्यान्वित किया। उन्होंने हमें सिखाया 
है कि विना हथियार के शान्तिशाली ब्रिटिश साम्राज्य से सफलता के साथ किस प्रकार 
लड़ा जा सकता है । उन्होंने हमें .और संसार को युद्ध का नैतिक स्थान ग्रहण कर: 
सकनेवाली वस्तु दी है ।. उन्होंने राजतीति को, जो कि धोखाधड़ी और असत्य से भरी 
हुई थी, जो गिरी-से-गिरी हालत में नीच षड़यन्त्रों की स्थिति में पहुंच गई थी और 
ऊंची-से-ऊंची स्थिति में कूटनीतिपूर्ण, भ्रामक भाषा-प्रवंध और गुप्त चालों से अ्ची 


] 


| 
है 
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जे उठ सकती थी, ऊपर उठाकर एक ऐसे ऊँचे आदर्श पर पहुँचा दिया है जिसमें कि 
कितने भी ऊंचे उद्देश्य के लिए, किसी स्थिति में भी, दोषपूर्ण और अपवित्र साधनों का 
शपयोग नहीं किया जा सकता । उन्होंने राजनीति में भी सचाई को गौरव के उच्च 
पंच पर आसीन किया है, फिर चाहे उसका तात्कालिक परिणाम कितना ही हानिप्रद 
यों न लगता हो ? हमारी कमज़ोरियों और बुराइयों को भी स्पष्ट रूप से जानबूझकर 
!!याकथित शत्रुओं के सामने खोलकर रख देने की उनकी आदत ने पक्षियों और 
(स्पक्षियों दोनों को हैरान कर दिया है । लेकिन उनके मत में हमारी शक्ति अपनी 
फमजोरियों को छिपाने में नहीं, बल्कि उन्हें समझकर उनसे लड़ने में निहित है । यह 
ते अनुभव से सिद्ध होचुकी है कि जहाँ अहिसा की थोड़ी-सी अवहेलना या अपूर्णता 
हरछे ही अस्थायी लाभ लासके, वहाँ भी अहिंसा का कठोर पालन सबसे सीधा रास्ता ही 
तहीं है, वरन्‌ सबसे अधिक चतुराई की नीति भी है। उनकी शिक्षाओं के भीतर 
हतिक और आध्यात्मिक स्फूति थी, जिसने लोगों की कल्पना को प्रभावित किया । 
टीगों ने देखा और समझ लिया कि जब चारों ओर धना अन्धकार है, ऐसी स्थिति में 
भारी ग़रीवी और गछामी में से छटकारे का रास्ता दिखानेवाले वही हैँ । जब हम 
/पनी निपट बेबसी महसूस कर रहे थे तब उन्होंने सत्य और अहिंसा के द्वारा अपनी 
/क्ति को पहचानने की हमें प्रेरणा की । मनृष्य आखिर अस्त्र और शस्त्र के साथ 
है! जन्मा । न उसके चीते के से पंजे ही हैं और न जंगली भेसे के-से सींग । वह तो 
/त्मा और भावना लेकर उत्पन्न हुआ है। फिर वह अपनी रक्षा और उन्नति के लिए 
४ बाहरी वस्तुओं पर क्‍यों अवरूम्बित रहे ? महात्मा गांवी ने हमें सिखाया है कि 
शैगर हम मौत और विनाश पर भरोसा रकक्‍खेंगे तो वे हमारी वाट देखते रहेंगे । उन्होंने 
/में सिखाया है कि अगर हम अपनी अन्तरात्मा को जागृत करलें तो वह जीवन और 
“पतनन्‍्च्रता हमारे होकर रहेंगे । दुनिया में कोई ताक़त ऐसी नहीं है कि एक वार उस 
न्तिरात्मा के जाग पड़ने पर, एक बार इन बाह्य वस्तुओं और परिस्थितियों का 
पवलम्व छोड़ देने पर और एक बार आत्मविश्वास और आात्म-निर्भरता प्राप्त वार 
दैने पर वह हमें ग़लामी में रख सके। हिन्दुस्तान शनेःशने: किन्तु उत्तनी ही दृढ़ता और 
निश्चय के साथ उस आत्मिक वल को प्राप्त कर रहा हैं और उस आत्मिक बल के साथ 
भदेम्य भी बनता जारहा हैं। परमात्मा करे कि वह सत्य और अहिसा के इस सवा 
फत्तु सीधे भार्ग से विचलित न हो, जो उसने महात्मा गांधी के नेतत्व में चने दिया 
। यही है महात्माजी का भारतीय राजनीति पर सबसे बड़ा ऋण, भौर यही होगी 
हिन्दुस्तान की दुनिया की मुक्ति में उनकी एक अमर देन ! 


* ४० + 
पश्चिम के एक मनुष्य की श्रडाज्ञलि 


रोम्यां रोलां 
[ बिला ओल्गा, स्वीज्ञरलंण्ड ] 


गांधीजी केवल हिन्दुस्तान के राष्ट्रीय इतिहास के ही नायक नहीं हैं कि जिस 
पुण्यस्मृति कथा के रूप में यूगयुगांतर तक प्रतिष्ठित रहेगी। उन्होंने केवल क्रियात्तः 
जीवन का प्राण बनकर हिन्दुस्तानियों में उनकी एकता, उनकी शवित और उसने 
स्वतन्त्रता की कामना की गौरवपूर्ण चेतना ही नहीं भरदी, बल्कि समस्त पाश्चाए 
जनता के हिंत के लिए उसके ईसामसीह के सन्देश को भी पुनर्जाविन दिया, जो ॥ 
तक उपेक्षित या प्रवड्चित रहा । उन्होंने अपना नाम मानव-जाति के सांधु-सन्तों। 
अंकित कर दिया है, उनकी मूर्ति का उज्ज्वल आलोक भूमण्डल के कोने-कोने में प्रविः 
हो गया है। 

यूरोप की दृष्टि में उनका उदय उस समय हुआ जब ऐसा उदाहरण लगभग एः 
आइंचयें लगता था। यूरोप चार वर्षों के उस भीषण युद्ध से निकल ही पाया 4 
जिसके फलस्वरूप सर्वनाश, भग्नावशेष और पारस्परिक कदूता के चिन्ह अभी वि 
मान थे और, और भी अधिक न्‌शंस नये-तये युद्धों के बीज वो रहे थे। साथ-ही-सा' 
क्रांतियाँ हो रही थीं और समाजगत पारस्परिक घृणा की शुंखला राष्ट्रों के हृदयों क 
नोच-तोचकर खा रही थी। यूरोप एक ऐसी दुर्भर रात्रि के नीचे दबा कराह 
था, जिसके गर्भ में थी निराशा और निःसहाय अवस्था और प्रकाश की एक भी रेश 
दृष्टिगत नहीं हो रही थी । ऐसे मुहृर्तत में इस दुर्वछ, नग्न और नन्‍हें-से गांधी का मै 
तरण हुआ, जिसने सर्वांगीण हिंसा की भरत्संना की, न्याय और प्रेम ही जिसके हि 
यार थे, और जिसके नम्थ्र किन्‍्तु अविचल सौजन्य ने अपनी प्रारंभिक सफलतायें अर्म 
प्राप्त की ही थीं। ऐसे गांधी का उद्भव पश्चिम की परम्परागत, चिर प्रतिष्ठित भौ' 
सुनिर्धारित विचारधारा तथा राजनीति की छाती पर एक अदूभुत प्रहार के रूप * 
जान पड़ा । साथ ही साथ वह आशा की एक किरण के रूप में भी लगा, जो निराश 
के अन्धकार में कूद पड़ी थी। जनता को उस पर विश्वास होता ही नहीं था । औः 
इसलिए ऐसे महानतम अद्भुत व्यक्ति की वास्तविकता का विश्वास करने में कुछ सम 
लगा*** । मुझसे अधिक अच्छी तरह इस बात को और कौन जानता ? क्योंकि में है 
पश्चिम के उन व्यक्तियों में से था जिन्होंने पहलेपहल महात्माजी के संदेश को जी 
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और उसे फलाया। '''परन्तु ज्यों-ज्यों भारत के इस आध्यात्मिक गुरु के कार्य के अस्तित्व 
और निरन्तर स्थिर प्रगति का विश्वास लोगों को होता गया त्यों-त्यों पश्चिम से प्रशंसा 
और श्रद्धा की बाढ़ उनकी ओर आने लगी । कुछ लोगों के मत में उनका उदय ईसाः 
का पुनरागमन हुआ । दूसरे कुछ लोगों ने जो स्वतन्त्र विचारों के थे, जो पश्चिमी 
सभ्यता की अव्यवस्थित गति से घबरा रहे थे, क्योंकि उनकी पश्चिमी सभ्यता का 
आधार अब कोई नतिक सिद्धांत नहीं रहा था और जिसकी आविष्कार और खोज- 
सम्बन्धी अद्भूत प्रतिभा अपने ही सर्वेताश की दिशा में जा रही थी, यह देखा कि 
गांधी सभ्यता के पाखंड और अपराधों की निन्‍दा कर रहे हैँ, और मानव-जाति को 
प्रकृति की ओर, सरलता की ओर, स्वाभाविक स्वस्थ जीवन की ओर लौट जाने का 
प्रचार कर रहे हैं, तो उन्होंने समझा कि वह रूसो और टॉलस्टॉय के ही दूसरे 
अवतार हैं । सरकारों ले उनको उपेक्षा और तिरस्कार की निगाहों से देखने का ढोंग 
किया । किन्तु सवेसाधारण ने अनुभव किया कि गांधी उत्तका घनिष्टतम मित्र और 
वन्धु है । मेने यहाँ स्वीज़रलेंड में देखा कि उन्होंने गांवों और पहाड़ में बसे नम्त्र 
किसानों में कैसे पवित्न प्रेम की प्रेरणा की है । 
लेकिन यद्यपि ईसा के पर्वत पर दिये उपदेश की भाँति उनके न्याय और प्रेम के 
सन्देश ने असंख्य लोगों के हृदयों को स्पर्श किया है, तो भी स्वयं युद्ध और विनाश की 
ओर जाती हुई दुनिया .की गति बदलने के लिए वह जिस प्रकार नेजरत के मसीह के 
सन्देश पर निर्भर नहीं थे, ठीक उसी प्रकार इस बात पर भी निर्भर नहीं रहे हे । 
राजनीति में गाँधीजी के अहिसा-सिद्धान्त को व्यावहारिक रूप देने के लिए आज यूरोप 
में जैसा विद्यमान है, उससे कहीं भिन्न नैतिक वातावरण होना चाहिए । उसके लिए 
अपेक्षा होगी एक सर्वागीण विपुल आत्म-बलिदान की । परन्तु आज भयंकर रूप से 
बढ़ते हुए तानाशाही राष्ट्रों के नये तरीकों के आगे, जिन्होंने दुनिया में आधिपत्य जमा 
रखा है और जिन्होंने लाखों मानवों के शोणित के रूप में अपने निर्देय चिन्ह छोड़े हूं 
इसमें सफलता की आशा नहीं है । जंबतक जनता चिरकाल तक परीक्षाओं में से न 
निकल ले तबतक ऐसे वलिदानों की ज्योति के अपना विजयमूलक प्रभाव डालने की न 
तो सम्भावना ही है, न आशा । और जनता में उस समय तक स्वयं को शक्तिशाली 
बनाने की बहादुरी नहीं आसकती, जबतक उनको पोपण देने और उद्यात्तता की ओर 
ले जाने के लिए गाँधी-जैसी किसी निष्ठा की प्राप्ति न हो । पश्चिम के अधिकांश 
लोगों-._क्या जनता और उनके नेताओं--में इस ईइवर-निप्ठा का अभाव हूँ तथा नई 
गई निष्ठायें, चाहे वे राष्ट्रीयतावादी हों चाहे क्रान्तिवादी, सव हिसा की जन्मदात्री हूँ । 
पूरोप-वासियों के लिए सबसे अधिक आवश्यक कार्य हैँ अपनी स्वाधीनताओं सवतन्व॒ना- 
ओों और अपने प्राणों तक की रक्षा करना जो आज फासिस्ट और जात्म निनानो राट्र 
के स्वग्रासी साम्राज्यवाद से आतंकित हैं । उनकी इस राजने दिक उत्तरदाशित्यायनिता। 
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का अनिवार्य परिणाम होगा, मानवता की गुलामी--संभवत: युगयुगान्तर तक। ऐसी 
परिस्थितियों में हम गाँधीजी के सिद्धान्त को, चाहे उसे हम कितने ही आदर-ओऔः 
श्रद्धा की निगाह से देखें, (यूरोप में) व्यवहृत किये जाने का आग्रह नहीं कर-सकते 

ऐसा जान पड़ता हैं कि गांधीजी का सिद्धान्त दुनिया में वह काम कर दिखार 
के लिए आया है, जो उन महान मध्ययुगीय ईसाई संघों ने किया था, जिनमें नेति॥ 
सभ्यता, शांति और प्रेम की भावना तथा आत्मिक धीरता और निरचलता क॑ 
पवित्रतम सम्पत्ति उसी तरह सुरक्षित थी जैसे किसी उमड़ते हुए सागर में कोई टापू 
कितना गौरवपूर्ण और पवित्र कार्य ! गांधी की यह 'स्पिरिट' उनके पूर्ववर्ती संत बूनो 
संत वर्नाड, संत फ्रांसिस जैसे ईसाई-मठों के महान्‌ संस्थापकों की भाँति संकटापन्न औः 
परिवर्तेतशील इस युग के प्रबल प्रवाह में भी, जिसमें से मानव-जाति गुजर रही है 
शांति-तोष, मानव-प्रेम और ऐक्य को अजर-अमर रबखे ! 

और हम, बुद्धिमान, विज्ञानवेत्ता, विद्वान, कछाकार हम जो अपनी नगण 
शक्तियों की सीमा के अन्दर अपने मन में वह ''मानव-समाज का नगर, जिसमें 'ईइवरीः 
शान्ति' का राज है ”, निर्माण करने का प्रयत्न करते हैं, हम जो (गिरजे की भाष 
में) “तीसरी कोटि के” हैँ और जो मानवता पर आधारित विद्वबन्धुत्व को मानते हैं 
अपने इस गुरु और बन्धु गाँधी को, जो भावी मानवता के आदर्श . को हृदय में प्रति 
ष्ठित किये हुए उसे आचरण में प्रत्यक्ष करके दिखा रहा है, अपने प्रेम और आदर के 
हार्दिक अध्य अपंण करते-हें ! 


* छ९ ; 
' एक अंग्रेज महिला की श्रद्धा 


मिस मॉड रॉयडन, एम. ए., डी- डो. 
[ सेन्नीनोक्स, कैण्ट, इंग्लेण्ड | 


ईसाइयों का महसूस करना, जैसा हममें से बहुत-से करते हैं, कि आज की 
दुनिया में सबसे अच्छा ईसाई अगर कोई है तो वह एक हिन्दू है, यह एक अजीब मय 
है । में जितना ही ज्यादा गांधीजी के कार्यों पर नज़र डालती और उनके उपदेश को 
पढ़ती हूँ उतनी ही अधिक मुझे इस कथन में सचाई लगती है । में यह जानती हूँ कि 
अगर में इतना और कहूँ कि मुझे तो नेजरथ के मसीह पूर्णता में अद्वितीय लगते हू, 
तो वे बुरा न मानेंगे। मेरे कहने का इतना ही अर्थे हैं और यह मुझे कहना पड़ता है 
कि मसीह के शिष्यों में आज कोई भी उनके इतना निकट नहीं पहुँच सका है, जितने 
महात्मा गांधी । ४ ह 


३, 
४. 
५.2 5 
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प्रति सप्ताह जो 'हरिजन' के अंक मेरे पास आते रहते हैं वे मानों गरम और 
प्यासे देश में पवित्र पानी की घूँट के समान हें । शक्तिशाली राष्ट्रों की राजनीति ने 
अपनी झूठी अपीलों और थोथे दर्शन से आज यूरोप में शान्ति के लिए प्रयत्न करने- 
वालों को भी पथ-अ्रष्ट कर दिया हैं | बहुतों का ऐसा विश्वास है कि न्याय की जबरन 
प्रतिष्ठा करना संभव हैँ और इससे शान्ति स्थापित हो सकेगी । वे वरसों पुराने उस 
व्यंगचित्र को भूल गये मालूम होते हें कि जिसमें पोलेण्ड का विच्छेद हो जाने के 
उपरान्त एक महिला का शरीर जकड़कर और मुँह बन्द करके जमीन पर लिटाया 
हुआ और सिर से चोटी तक हथियारबन्द पूरुष को उसका पहरा लगाते हुए दिखाया 
गया था और कहा गया था कि “वारसा में शान्ति स्थापित हो गई ।” वे भूल गये 
जान पड़ते हैं कि महायुद्ध के पश्चात्‌ रूस पर जो हमले हुए उनसे बोलशेविक सरकार 
और भी ज्यादा मज़बूती से अपना आसन जमाती गईं, और जर्मनी पर प्रहार किये 
जाने का परिणाम हिटलर का सिंहासन पर बैठना हुआ हैँ एवं “युद्ध का अन्त करने 
के उद्देश्य से किये जानेवाले युद्ध” के (जिसे हमने सफलतापूर्वक लड़ा हैं) बीस बरस 
वाद भी आज अपनेआपको हम और भी अधिक युद्ध से आतंकित पाते हैं । 

“हरिजन' में गांधीजी के शब्दों को पढ़ना इस निरथ्थंक शोरगुल और गोलमाल 
की दुनिया से उठकर अधिक पवित्र और अधिक शुद्ध वातावरण में जाना है--अधिक 
शुद्ध इसलिए कि वह हमें युद्ध की भूल से ऊपर देखने की सामर्थ देता हैं और अधिक 
पचित्र इसलिए की वह सत्य की परमनिष्ठा से प्रेरित होता है । 

अंग्रेज लोगों ने कभी-कभी गांधीजी को चालाक होने का दोपी ठहराया है 
दोषी” इसलिए कहती हूँ कि यद्यपि चालाकी स्वतः कोई आवश्यक रूप से बुरी वस्तु 
नहीं है, परन्तु यहाँ उसका उपयोग तिरस्कार के रूप में--सत्य निष्ठ न होने के अपराध 
के रूप में-- किया गया है । में तो इतना ही कह सकती हूँ कि पहले तो मे महात्माजी 
से किये गये प्रश्नों और उनके द्वारा दिये गये उनके उत्तरों को 'हरिजन' में कुछ चिता 
और आशंका से पढ़ा करती थी; परन्तु अब तो पढ़ते हुए मुझे आनन्द के साथ-साथ 
यह विश्वास रहता हैं कि वह किसी भी कठिनाई से बचने की या उसे टालने की कोशिन्न 
क़तई नहीं करेंगे । चाहे वे प्रश्न डॉ० जे. आर. मोट के हों, चाहे वे कागवा के हों और 
चाहे वे पेरी सेरीसोल के हों, सवका उत्तर वह नितान्त सच्चाई के साथ देंगे । 

इस मुल्क के राजनैतिक और धामिक जगत्‌ के अनेक वर्षो के अनुभव के बाद 
ऐसी ईमानदारी (सत्यनिष्ठा) का पाया जाना ईश्वरीय झलक ही हूँ । 

गोलमेज़ कांफ्रेंस के वक्‍त जव गांधीजी इंग्लैण्ड में थे तो बह “अपरिय्रह' पर 
भाषण देने गिल्डहाउस में आये थे। हाल खचाखच भरदा था और सेकटों लोग बाहर 
खड़े थे । हम बड़े ध्यान से यह सुन रहे थे कि एक ऐसे व्यक्ति को, जो प्पन्प्रित के 


£ 
पयाथ उन भव ही था 
१ $ “45३ 


बारे में बातें-ही-बातें नहों करता था, बल्कि जिसे उसका संबार्थ बनुभ 
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कहना क्या हैँ । अंत में बहुत से सवाला किये गये । कभी-कभी महात्मा को उत्तर देने 
से पहले रुकना पड़ता था। बाद में मुझे मालूम हुआ कि वह सिर्फ़ इसलिए रुकते थे 
कि वह मानवी भाषा में अधिक-से-अधिक जितना सही और पूर्णतया सच्चा जवाब 
हो सके, दें । उनका यह कथन मुझे याद है कि 'परिग्रह का त्याग पहलेपहल शरीर 
से वस्त्र उतार देना जैसा नहीं, बल्कि हड़डी से मांस ही अछूग करने जैसा लगता है ।' 
आगें उन्होंने कहा था---'“अगर आप मुझसे कहें कि लेकिन भाई गांधी, तुम तो एक 
सूती कपड़े का टुकड़ा पहने हुए हों । फिर कँसे कह सकते हो कि तुम्हारे पास कुछ 
भी नहीं है?” तो मेरा उत्तर यह होगा कि 'जब तक भेरा शरीर है, मेरे ख़याल से 
मुझे उस पर कुछ-न-कुछ लपेटना ही पड़ेगा । मगर'**“अपनी मोहिनी मुस्कराहट के 
साथ उन्होंने आगे कहा--'यहाँ कोई चाहे तो इसे भी मुझ से ले सकता है, में पुलितत 
को बुलाने नहीं जाऊँगा ।' ” 

माँ-बाप ब्रिटिश सरकार ने महात्माजी के साथ पुलिस-के सिपाहियों की एक 
टुकड़ी कर दी थी । वे सब-के-सब उस वक्‍त गिल्डहाउस में खड़े-खड़े उनकी बातें सुन 
रहे थे । और दूसरों का तो कहना ही क्या, वे भी इसपर खिलखिला कर हँसना नहीं 
रोक सके । 

जिन-जिन बातों से बहुत-से अंग्रेजों को आल्हाद हुआ उनमें एक बात यह भी 
थी कि उन्हें यह पता छगा कि उस महान आत्मा में भी उन सब बातों पर विवोद॑ 
करने और हँसने की प्रवृत्ति है, जिन पर हम सब की। मुझे अपनी कार में थीड़ी दूर 
उन्हें ले जाने का सौभाग्य मिला था। मार्ग में मुझसे उन्होंने मुझे सम्मानाथे मिली हुई 
उपाधि के विषय में प्रश्न किया : यह तुम्हारे आगे डी० डी० क्या लगता है? मेंगे 
कहा कि ग्लासगो यूनिवर्सिटी ने मुझे सम्मानार्थ 'डॉक्टर आँव डिविनिटी' (त्रह्मविद्या 
की आचार्या) की उपाधि दी है । 'अरे', वह बोले, 'तब तो तुम परमात्मा के सम्बस 
में सब कुछ जानती हो ! 

थोड़ी देर तक मोटर में बिठछा कर ले जाने की शरुआत कंसे हुई, यह मुर्श 
अच्छी तरह याद है । गांधीजी ने वचन दिया था कि वह मेरी मोटर में अप्नी दूसरी 
मलाक़ात की जगह जायेंगे। लेकिन जब हम गिल्डहाउस के बाहर आये तो देखा 
लोगों की भीड़ उमड़ती आ रही है और में अपनी गाड़ी फौरन नहीं खोज सकी | हच्दन॑ 
की हर एक गाड़ी वगल में होकर धीरे-धीरे निकलती मालूम होती थी, इस आशा म 
कि उसके ड्राइवर को उन्हें ले जाने का सौभाग्य मिल जाय । मौसम ठंडा और मरे 
था और महात्माजी के शरीर पर काफ़ी कपड़े नहीं थे । दुखपूर्वक मैंने निर्णेय किया कि 
मझे उन्हें नहीं रोकता चाहिए और में बोली, “अगली गाड़ी में बैठ जाइये मेरी गाड़ी 
कीं प्रतीक्षा न करें।” पर उन्होंने उत्तर दिया--“ तुम्हारी गाड़ी के लिए ठहरा रहूंगा | 
मुझे लूगा कि मुझ राजमृकुट मिल गया हैं ! एकदम ईसा के एक अनुयायी के बर्ल 
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४ मुझे सूझे कि “पास कुछ न होकर भी सब कुछ” उसका है । गांधीजी के पास मोटर- 
४ गाड़ी कहाँ थी ? लेकिन बीसों गाड़ियाँ उन्हें घेरे खड़ी थीं, इस उम्मीद में कि वह 
ल्‍ किसी एक को चुन लें ! 
छः आज के संसार से महात्माजी का सबसे अधिक आग्रह अहिंसात्मक अविरोध पर 
; है। यह ज्ञान है जो उन्होंने, और उन्होंने ही, जीवन के सत्तर बरसों के अनुभव के 
ए उपरान्त पाया है और उनका इसमें विश्वासमात्र ही नहीं है, बल्कि वह दिन-प्र ति- 
दिन दृढ़ से दृढ़तर होता जा रहा है कि वह हिन्दुस्तानभर ही की नहीं, समस्त संसार 
की रक्षा कर सकता है । जब इस विषय पर उनसे प्रइन किये जाते हैं तो में यूरोप के 
8 घृणा और हिंसा के वातावरण से घबराकर उत्कट उत्कण्ठा के साथ उनके विचार 
ए पढ़ती हूँ । 
ह इन सबसे बढ़कर, एक महिला के नाते में उस महात्मा से अधिक-से-अधिक 
| आशा रखती हूँ । 
 “हरिजन” के हाल के किसी अंक में वही महत्वपूर्ण प्रश्न, जो प्रायः यहाँ के 
: स्त्री-पुरुषों से पूछा जाता है, गांधीजी से भी पूछा गया था कि अगर किसी महिला के 
सतीत्व पर हमला हो तो उसे क्‍या करना चाहिए ? अब महात्मा का उत्तर क्‍या 
£ होगा ? क्या वह प्रइन को उड़ा जाय॑ँगे ? या कहेंगे कि में महिला थोड़े ही हैँ जो उनको 
! इस प्रश्न का उत्तर दूँ ? तो फिर क्या कहेंगे ? क्‍या जवाब देंगे ? 
उनका उत्तर मिला कि महिला को इसका विरोध करना चाहिए, चाहे फिर उस 
विरोध में उसे मरना भी पड़े । किन्तु किसी और प्रकार से हिसा का आश्रय नहीं लेना 
चाहिए। स्त्री-जाति के नाम पर में उन्हें प्रणाम करती हूँ | अपनी इज्जत और लज्जा 
' की दृष्टि से महिला की स्थिति पुरुष से नितान्त भिन्‍न है, क्योंकि उसकी इच्छा के 
विपरीत उसकी गिरावट हो सकती है, यह भयंकर धारणा जो आज दुनियाभर 
. जाम तौर पर फैलाई जाती है, उनके इस उत्तर से नष्ट हो जाती है । वास्तव में यह 
* सच नहीं है--अर्थात्‌ किसी भी व्यक्ति, स्त्री या पुरुष, का दूसरे के द्वारा की गई किसी 
भी चीज़ से पतन नहीं हो सकता | हम स्वयं ही अपना पतन स्वतः कर सकते हें । 
अवश्य ही ऐसी बातें भी हैं जो “मृत्य से भी बरी” हे और पतन उनमें से एक हैँ । 
किन्तु इसका अस्तित्व हमारे अपने कार्य या इच्छा को छोड़कर किसी भी दूसरे के कार्य 
या इच्छा में नहीं है । गांधी के सिवाय क्‍या किसी ने यह उत्तर देने का साहस किया 
है ? उसके लिए हम सब महिलाओं के वह आदर के पात्र हैं । 
पया दुनिया को वह समझा सकेंगे ? इस व्रत की कल्पना करते भय लगता हूँ छिः 
जाज पश्चिम में जो शक्ति में इतनी श्रद्धा चढ़ती जा रही है, बह कदा चित्‌ महात्माजी 
के अपने देशवासियों पर पड़े असर को दवा दे और उन्हें यह यज्लीन दिखा सके कि 
सक्षति ही शभित का मुक़ाविला बार सकती है ॥ यह ता ने दुचतलड | टस्डूरलान 75, 
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ब्रिटिश साम्राज्य और तमाम दुनिया के लिए एक दुखदायी घटना होगी । अकेले यूरं 
में ही नहीं, पश्चिम के दोनों अमेरिका महाद्वीपों में ही नहीं, बल्कि पूर्व में भी जाए 
में, कनफ्यूशियस के शांतिवादी चीन तक में, हिंसा में विश्वास जड़ पकड़ता जार 
है । क्या हिन्दुस्तान इस पर अटल रहेगा ? संघर्षशील संसार में क्या एक हिब्द्स्त 
ही सत्य पर डटा रहेगा और हमें प्रकाश दिखाता रहेगा ? अगर हाँ, तो संसार सुर 
हैं । अगर नहीं, तो***? 

ओ, हिन्दुस्तान, हमें निराश न करना । 


४२ ; 
सच्चे नेतृत्व के परिणाम 


राइट आनरेबुल, वाइकाउरण्ट सेस्‍्युअल, जी. सी. वी.. जी. वी. ई., डी.सी. १९ 
[ लन्दन | 


समय-समय पर गांधीजी ऐसे कार्य कर देते है और ऐसी बातें कह देते हैँ जिन 
मेरा जी खीझ उठता है। वे बातें मुझे अयुक्तियकत और दुराग्रहपूर्ण मालूम होती हूँ 
में अपनेआपको उन्तका समर्थक नहीं वरन्‌ विरोधी समझने लगता हूँ। ऐसे मौक़े अक्स 
कम नहीं आया करते | फिर भी, यह सब होते हुए भी, मुझे विश्वास है कि गांधीज॑ 
एक ऐसे पुरुष हें जो नितान्त सच्चाई और सर्वांगीण आत्मबलिदान की लगन के साथ 
'कभी इस मार्ग से; तो कभी उस मार्ग से, श्रेष्ठ ध्येय की ओर प्रगतिशील हें । 
चाहिए कि दुनिया अपने महापुरुषों को पहचाने | संसार अपने महान सेवकों वे 
प्रति कृतश्ञता-ज्ञापन करे । यद्यपि यह व्यंग ही में कहा जाता है कि “मृत पर जव 
फूल चढ़ते हैं तो जीवित को काँटे ही मिलते हैं ।” पर हमें कभी जीवित पर भी, यषि 
वह इसके योग्य है तो फूल चढ़ाने चाहिए । 
: अपने लम्बे जीवन में गांधीजी ने हिन्दुस्तान की, और हिन्दुस्तान के द्वारा समस्त 
मावव-जाति की, असंख्य सेवायें की हें । उनमें से तीन मुख्य हैं। । 
* उसको ऐसा जन-समाज मिला, जिसकी अपनी विशेषता थी ' 'पूर्वीय दब्बूपन 
शत्र से हारना, शासित होना, पिछड़े हुए, अशिक्षित, अन्धविश्वासी और दरिद्व वन 
रहना, यही हो गया था हिन्दुस्तान के असंख्य छोगों के भांग्य का---अतीत के इतिहास 
से अनुशासित और वर्तमान की अनिवार्य परिस्थितियों से वाध्य---एकमात्र निपटारा। 
इस सबको बदल डालने के लिए गांधी उस आन्दोलन का नेता वनकर आगे आया, ४ 
उस समय साधारण और डाँवाडोल हालत में था | अपने गुणों के बल से उसे झीछ्न हो 
प्रधानता मिल गईं । उसके पास थी वह आत्तमिक तेजस्विता और उसके साथ व्यवहार 


राइट आनरैबुल, वाइंकाउण्ट सेम्युअल, १९१ 


क्षम कठोर निर्धारण शर्क्ति, जो जब कभी संयोगवश प्रकट होती हैं तव जनता को आन्दो- 
लित कर देती हैं और जिन्हें विजयघोष से प्रतिध्वनित सफलतायें वरण करती हें । 

गांधी ने हिन्दुस्तान को अपनी कमर सीधी करना सिखाया, अपनी आँखें ऊपर 

: उठाना सिखाया और सिखाया अविचल दृष्टि से परिस्थितियों का सामना करना। 

! कहा गया है--'“जीवन को समझने के लिए भूतकाल की ओर और उसे सफल वनाने 

के लिए भविष्य की ओर देखना चाहिए ।” गांधी ने अपने देशवासियों को उसमें 
आत्मविस्मृत होने के लिए नहीं वरन उससे शिक्षा ग्रहण करने के लिए, अपने भूतकाल 
का अध्ययच करना सिखाया । गांधी ने उन्हें अपने वर्तमान को अपने जबद॑स्त हाथों से 

' पकड़ने की प्रेरणा दी, जिससे वे जागृत रहकर अपने भविष्य का निर्माण कर सके। 

गांवी ने उन्हें “भविष्य की ओर देखना” सिखाया और इस गौरवपूर्ण जीवन की प्राप्ति 

' की दिशा में किये जानेवाले भगीरथ अयत्न में उन्होंने इस वात को प्रधानता दी कि 

हिन्दुस्तान की महिलाओं को पुरुषों का हाथ बँटाना चाहिए । 

अंग्रेज जाति आत्मसम्मान-प्रिय होती है । इंसी कारण हम दूसरों के आत्मसम्मान 
की भी इज्जत करते हैं । मुझे यह कहते हिचकिचाहंट नहीं होती कि--पिछले वर्षो के 

! तमाम वादविवाद और तमाम कशमकझ के होते हुए--अंग्रेज़ लोगों भें आज हिन्दुस्तानी 

! लोगों के लिए इतना अधिक सच्चा आदर हैँ जितना उन दोनों के पारस्परिक संवन्धों 

| की शताब्दियों में कभी नहीं हुआ । 

हिन्दुस्तान में मनृष्य-जा ति का छठा भाग वसा हुआ हैं | किसी भी एक व्यक्ति 
$ से कहीं बढ़कर गांवी ने मानवजाति के इस बड़े हिस्से को अपने जीवन-स्तर को 

' उठाने और आत्मा का उत्थान करने में योग दिया है । हिन्दुस्तान इसके लिए उनका 

' कतज्ञ क्यों न हो ? और ब्रिटेन को कृतज्ञ क्यों न होना चाहिए ? और समस्त संसार 

: को भी कृतज्ञ क्यों नहीं होना चाहिए, जो प्रकारान्तर से तथा अंग्रत: इस लाभ का 

। उपभोग करता है ? 

“ यद्यपि इस आन्दोलन में कुछ भीषण अपराध और अत्याचार के काले धब्बे 

: अवश्य हैं, परन्तु वे गांधी को प्रेरणा से कव हुए ? वे तो उनके द्वारा किये गये हादिक 

' आग्रहों के स्पष्ट उल्लंघन में ही घटित हुए थे । 

ह दूसरा महान्‌ कार्य जिसने उनका नाम रौशन कर दिया यह है कि उन्होंने 
स्वतन्वत्ता साध्य और अहिसा साधना का सफलूू और अभूतपूर्व सामझजस्यथ कर दिखाया । 
रोप-प्रकाश, अनुनय-विनय, आवश्यकता पड़े तो आज्ञाभंग किन्तु बलनयोग नहीं, 
विरोधी की हत्या नहीं, बलात्कार नहीं, बलवा महीं--यही उनका संदेश था और हूँ । 

हिन्दुस्तान में ऐसी नीति जनता के चारित्य के अनुकूल ही हैँ । बह अधिफ 
बात्म-वलिदान की अपेक्षा रखती है जिसके लिए वह स्वदा समृद्ध है । साथ ही इसगा 
उनकी विवेक-बुद्धि से अच्छा मेल बैठ जाता है । यह एड ऐसा आचरभ हैँ नो प्रमुर 


शक 
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रूप से उस प्रायः दुरुपयुकत शब्द के अच्छे-से-अच्छे अर्थ में धामिक है। इसका परिणाग 
भी शुभ हुआ है । विशाल जन-समुदाय के बलिण्ठ प्रयत्त और अहिंसा दोनों ने मिह- 
कर अदूरदर्शी किन्तु स्वाभाविक रूप से होनेवाले विरोध पर किसी भी प्रतिगामी नीति 
से कहीं अधिक शीघ्यता और पूर्णता से विजय पाली हूँ । 

गांधीजी का तीसरा महान्‌ कार्य यह हुआ है कि उन्होंने शक्ति और लगन के सा4 
दलित वर्गों का प्रश्न हाथ में लिया और उसे भारतीय राजनीति में आगे छाकर सफ़ 
लता के पथ पर बिठला दिया हैं । 

जो हिन्दुस्तान के संच्चे हितैषी हूँ उन्हें यह साफ़-साफ़ कहना चाहिए कि दहित 
जातियों के प्रति उनका यह व्यवहार भारत के सामाजिक और धामिक इतिहास पर 
एक काला धब्बा है । वह धमे कैसा है, जो इतने बड़े जन-समूह को विना किसी अपर 
ख़द के अपराध के तिरस्क्ृत करता है ? जो पहले उन्हें गिराता है और फिर उत्हें प६ 
दलित करता है, केवछल इसी कारण कि वे पतित हैं ? सच्चा धर्म तो वह है जो मानवाः 
आत्मा को दमन करने का नहीं, बल्कि उद्धार करके उसे ऊँचा उठाने का बे 
देता हो.। 

गांधी ने अपनी सूक्ष्म और तीक्षण अन्तर्दृष्टि से यह सब॒ देख लिया और इतर 
उनपर मारभिक आघात हुआ । निरन्तर विरोध होते हुए भी उन्होंने उन करोड़ों पीड़ि 
मानवों को ऊँचा उठाने का और इस कलंक से देश को छड़ाकर उसे सभ्यता के ऊ 
आसन की ओर ले जाने का अविराम और अथक प्रयत्न किया है । और अब वह दे/ 
सकते हें कि वह आन्दोलन धीर गति से जड़ पकड़ता जारहा है, और अनुभव के 
सकते हैं कि उसकी अंतिम सफलता अवश्यंभावी है । ह 

्‌. ० ट ह ञ््ः 

सत्तर वर्षों के अपने जीवन का सिंहावलोकन करते हुए क्‍या दूसरा कीई जीवि' 
पुरुष-इतने महान्‌ कार्यों को देख सकेगा ? उन्होंने एक विश्ञाल राष्ट्र की आत्मा में 
उत्थान करने और गौरव को बढ़ाने में नेतृत्व किया; उन्होंने आज की तथा कल 
दुनिया को यह दिखाने में नेतृत्व किया कि सार्वजनिक कार्यक्षेत्र में केवल मार्वे 
आत्मा की शक्ति मात्र से ही, पाशविक शक्ति का आश्रय लिये बिना बड़े-बड़े शुभ परि 
णाम निकाले जा सकते हैं; और उन्होंने करोड़ों अन्याय-पी ड़ितों को सदियों से चढें 
आरही अपनी पतितावस्था से उद्धार करने. में नेतृत्व किया । 
ह सिहावलोकन के इस क्षण में गांधीजी अपने इस निरीक्षण से पूर्ण संतुष्ट हे 
सकते हैं ।-दूसरे छोग भी उनको अपनी-अपनी श्रद्धांजलियाँ अर्प॑ण करें । उन्हें अक्त 
तीखे-तीखे कांटे चुभाये गये हैं । आइए, अब हम उन्हें कृतज्ञता के फूल अपंण करें । 


- 2223: 
गोलमेज़ कान्फ्रेंस के संस्मरण 


च््े भर टी डी आप 
लाड सेंकी, एम. ए., डी. सी. एल. 
[ लन्दन ] 


इस लेख में, में गांधीजी के जीवन या उनके सामाजिक और राजनैतिक विचारों 
ै आलोचना नहीं करना चाहता । उनके चरित्र की शक्ति इस वात से काफ़ी सिद्ध 
है कि उनके अनुयायी उनकी अमर्यादित प्रशंसा करते हैं और उनके विरोधी तीक् निदा । 
स्तृत लेख व्यक्तिगत है और एक प्रशंसक द्वारा लिखा गया हे, जो उनके सव विचारों 
पै पूर्णतः सहमत नहीं है । 

में गांधीजी से पहली बार १३ सितम्बर १९३१ को मिला। हम गोलमेज़- 
रिन्फ्रत्स की संघ-योजना कमेटी में कुछ महीनों तक रोज़ घण्टों एक-दूसरे के बरावर 
उठते रहे। उसके बाद वह भारत छौट गये और फिर मुझे उनसे मिलने का मौका न 
भला । अत्यन्त कठिन विवाद के समय और अनेक चिन्तायकत क्षणों में एक आदमी 
कै नज़दीक बैठने के बाद या तो उसे आपको पसन्द करना होगा या सनापसन्द, और में 
गशा करता हूँ कि मेरी गणना गाँधीजी के मित्रों में की जा सकती हूँ । 

संघ-योजना कमेटी की बेठकों में उपथित होने के लिए इंग्लैण्ड आये थे, और 

ऐैरा परिचय उनसे लन्दन के डोरचेस्टर होटल में एक मुलाक़ात के समय हआ । यह 
अफ्रवाह फेल चुकी थी कि वह आनेवाले हैं, इसलिए बाहर बड़ी भीड़ जमा थी। उनका 
द छोटा था, वह सफेद कपड़े पहने थे, किन्तु वह इस तरह चलते थे मानों उन्हें अपने 
गरव और ख्याति का भान हो । उनका वाह्य रूप आकर्षक्र था, किन्तु मुझपर सबसे 
यादा असर डाला उनकी बड़ी-बड़ी और चमकीली आँखों ने, जिनसे आप कभी उनके 
गैतरी विचारों और विश्वासों का पता लूगा सकते हैं । 

में संघ-पयोजना कमेटी का अध्यक्ष नियक्त किया गया | इसलिए वहा गया वि 
नके साथ कमरे में अछूग एक तरफ़ एकान्‍्त में स्थिति-चर्चा करें । वहाँ एकान्त में 
नहीने मेरे सामने विस्तार के साथ अपने विचार रकखे | उन्होंने भारत की नीचा दर्ज 
पेलने की शिकायत की, किन्तु उनकी मुख्य चिन्ता का तिपय सरकार का बह विशाल 
पेय प्रतीत होता था जिसके कारण, उन्होंने कहा, ग्रीयों पर भारी छान पद गये हे । 
ग्रि वातचीत के दौरान म॑ गराबों के लिए उनका चिन्ता हा इनदा प्रदान दि य था । 


भाग्य डा खाई अ्क. +, 


हैं भारत के देहातों में रहनेवालों के भाग्य के बारे में घिशेंग रूप से खिच्तित थे भर 


जहा 
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इस बात से सहमत थे कि अति उद्योगीकरण एक बुराई है। उन्होंने मुझे सत्याग्रह 
अपना मर्मे समझाया और जब भारत की रक्षा का सवाल उठा तो उन्होंने हिन्दुओं 
अहिसा-सिद्धांत पर खास तौर पर ज़ोर दियां। ' 
लम्बी मुलाक़ात के अन्त में उनके बारे में बहुत स्पष्ट विचार न बनाना अं 
था । शुरू में, अखीर में और हर घड़ी उतकी घामिक भाव-्रवणता स्पष्ट थी । 
मुझे अनवृभव हुआ कि टॉल्स्टॉय के विचारों का उनपर असर पड़ा है। उ 
खयाल से सामाजिक बुंराइयों का इलाज था सादे जीवन को लौट जाना । दूसरे 
महान हिन्दू देशभक्त प्रतीत हुए । उनके हृदय में अपने देश का प्रेम प्रज्वलित था| $ 
थी उसकी प्रतिष्ठा और ख्याति को बढ़ाने की कामना एवं ग़रीबों और पीड़ितों 
सहायता पहुँचाने की लगन | अन्तिम बात यह है कि वह निविवाद रूप से: मर 
राजवैतिक नेता थे, क्योंकि यह स्पष्ट था कि न केवल अन्तिम ध्येय के बारे में, वा 
उसको सिद्ध करनेवाले साधनों के बारे में भी उनका विश्वास सच्चा और दृढ़ था।' 
कमेटी की पहली बैठक हरन्दन के सेंट जेम्स पेलेस में १४ सितम्बर को हुई। 
गांधीजी का मौन-दिवस था । अत्तः उन्होंने एक शब्द भी न बोला । मंगलवार १५१ 
को उन्होंने अपना पहला भाषण दिया और उस समय लिया हुआ डायरी का यह * 
शायद मनोरंजक प्रतीत होगा--'' गांधी बहुत धीमे और विचारपूर्वक बोले, 
मिनिट में ५७ शब्द बिना किसी नोट के वह करीब एक घंटे तक बोले। उत्ह 
अपने दोनों हाथ जोड़े और ऐसा मालूम पड़ा जैसे शुरू करने से पूर्व वह प्रार्थना * 
रहे हैं| वह मेरी बग्नल में बैठे थे । पैरों में चप्पल और घुटनों के ऊपर तक की धोर्त 
और एक बड़ी सफ़ेद शाल भोढ़े हुए थे।” उन्होंने भारत की आज़ादी और सेना तथा ३ 
पर भारतीयों को नियन्त्रण देने की मांग की.। उस कान्फ्रेंस के शारीरिक और मानरि 
बोझ को गांधीजी ने. कैसे सहन किया, इसका मुझे सदा आइचर्य रहा है । उस मा 
जो नोट लिया गया था, उससे पता चलता है. कि कभी-कभी नित्य अस्सी हज़ार है' 
वहाँ बोले जाते थे । न | 
' “किन्तु गांधीजी का. असली काम व शूंझू हुआ जब कास्फ्रेंस स्थगित होगई 
रात को बहुत देंरतक और सबेरे बड़े तड़के वह घण्टों विभिन्न हितों के प्रतिनिर्धि 
के साथ बातचीत और मुलाक़ातें करते और उन्हें अपने विचारों का बनाने का झर्कि 
भर प्रयत्त करते | प्रधान मंत्रियों और डिक्टेटरों के पास अपने लोगों पर में 
विचार थोपने के साधत, और अवसर होते हैं, किन्तु यह सन्देहास्पद है, कि गांधीजी ' 
अतिरिक्त कभी कोई ऐसा आदमी हुआ हो, जिसने छाखों आदमियों को अपने पक्ष 
कर लिया हो और वह अपने जीवन और प्रयत्नों के उदाहरण से । हे 
यह मेरा, सौभाग्य था कि कान्फ्रेंस के दौरान में मुझे भारतवर्ष के अनेक विर्शि' 
पुरुषों, बूढ़ों और जवानों, तथा सभी धर्मों और श्रेणियों के लोगों से मिलने का अर्वेस 
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मेला । वे सब गांधीजी से सहमत रहे हों या न रहे हों पर उनके असाधारण व्यक्ति 
से-सभी प्रभावित थे । 

समय-समय पर वह अन्तर की आवाज़ से प्रेरित होते प्रतीत होते थे । संसार के 
ईतिहास के विभिन्न समयों में अन्य महान्‌ पुरुषों को भी ऐसा ही अनुभव हुआ है। 
(उदाहरण के लिए सुकरात और संत पॉल के नाम लिये जा सकते हैं। कौन जाने ऐसे 
धक्ति पागलों के स्वप्न देखते हैं अथवा अलौकिक बृद्धिमानी के अधिकारी होते हैं 
किन्तु कम-से-कम वह उन लोगों पर, जो उनके सम्पर्क में आते हैं, आदेशात्मक प्रभाव 
रिखते प्रतीत होते हैं.। गांधीजी राजन तिक योगी हैं, कभी असम्भव किन्तु हमेशा धार्मिक, 
और इस बात के लिए सदा उत्सुक कि भारतवर्ष और ग्रीबों के लिए क्‍या किया जा 
सकता है ।. 
: .. उनके राजनैतिक जीवन के बारे में कुछ कहना मेरा काम नहीं है । राजनी तिज्ञों 
फै साथ कभी-कभी कठोरता का व्यवहार किया जाता है। अपने “5८६४० 270 ]65, 
पामक ग्रन्थ में एक प्रसिद्ध स्थल पर जॉन रस्किन कहते हे “हम यदि किसी मंत्री से 
दस मिनिट के लिए बात करें तो हमें ऐसे शब्दों में उत्तर मिलेगा जो . मौन से बदतर 
और भ्रामक होंगे ।” यदि रस्किन स्वयं राजनैतिक नेता हुए होते तो उन्होंने भिन्न 
व्यवहार किया होता, यह सन्देहास्पद है । और जब पश्चिमी राजनीतिज्ञ गांधीजी के 
राजनैतिक जीवन की कुछ कदु आलोचना करते हैं तो उन्हें यह अनुभव करना चाहिए 
कि जो छोग काँच के मकानों में रहते हे उनका दूसरों पर पत्थर फेकना कहाँ तक 
गैक हो सकता है ?. 

इसमें सन्देह नहीं कि गांधीजी के आदर्श उच्च हूँ, किन्तु कभी-कभी - में आदचर्य 
फैरता हूँ कि यदि उनको न केवछ अपने लोगों में बल्कि भारतवर्ष की विद्ञाल जन- 
पल्या पर जिसमें अनेक धर्म और जातियाँ हैं, सत्ता प्राप्त होती और उनकी ज़िम्मेदारी 
उनके सिर पर होती तो वह क्‍या करते ? ऐसी परिस्थिति में राजनीतिज्न को उपायों 
गर साधनों का विचार करना पड़ता है । किन्तु उपाय और साधन ऋषियों के लिए 
हीं होते और अन्त में आमतौर पर राजनीतिज्ञों पर ऋषि विजयी हो जाते है । 

यदि मेरा विचार पूछा जाय तो जब गांधीजी का जीवन पूर्ण हो जायगा तो 
ह आमतौर पर माना जायगा कि अपने प्रयत्नों के फलस्वरूप वह दुनिया को उससे 
*“च्छी अवस्था में छोड़ गये, जो कि उनके आगमन के समय उसकी अवस्था थी । 
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एक अमेरिकन यात्री ने एक बार कहा कि वह हिन्दुस्तान में तीन चीजें देश 

आया हँ--हिमालय, ताजमहल और महात्मा गांधी | हम इस देश में महात्मा गांधी 
इतने निकट है कि उनके व्यक्तित्व को वास्तविक रूप में नहीं देख सकते । न ही 
समझ सकते कि जिन्हें वह अपने सत्य के प्रयोग कहते हैं, उनका मानव इतिहास में क 
महत्व हैं | उन्होंने खुद कहा हे कि उनका सन्देश सर्व-व्यापी है, हालांकि वह भारत 
और भारतीय राजनीति के क्षेत्र में दिया गया है । किन्तु राजनीति मनुष्य का कु 
ग्ीटा-सा भाग हैँ | उसका अन्तिम उद्देश्य तो है मानव-जाति को उच्च नैतिक भौ 
आध्यात्मिक सतह पर ले जाना । ह ह 
हमने इस यग में आकाश-विजय को देखा है । हम उन साहसी स्त्री-पुरुषों 

नित्य ही बातें सुनते हैं जो भयंकर खतरों का ज़रा भी खयाल किये बिना थल औ 
जल पर हज़ारों मील उड़कर एक महाद्वीप से दूसरे महाद्वीप को जाते हैं । जैसा * 
हम सब जानते हैं, वायुयान के आविष्कार ने और यद्ध तथा शाँति के कामों के हि 
राष्ट्रों द्वरा उसको तेजी के साथ अपनालेने ने इतिहास का नया पृष्ठ खोल दिया है 
किन्तु महात्मा गांधी का आविष्कार मनुष्य-जाति के लिए वाययान से भी अवित 
महत्वपूर्ण हैं और उसके भाग्य पर शताब्दियों तक असाधारण 'प्रभाव डालेगा । उनके 
सत्याग्रह आध्यात्मिक आकाश-विद्या के अछावा और कुछ नहीं है जब हम उसे ढीः 
रूप में समझ छेंगे और उसपर सही-सही आचरण करेंगे तो वहु न केवल व्यक्तियों 
को, वल्कि राष्ट्रों को मनुष्यों में रहे हुए सिह और बन्दर के स्वभाव से उड़कर 8 
रहस्यमयी आध्यात्मिक पूर्णता की ओर ले जायगा, जिसे हम ईइवर कहते हैं । 
लोग उनके अहिसा के सिद्धान्त पर, जिसे वह आत्म-शक्ति कहते है, हँस सकते हैं, बोर 
पूछ सकते हैं कि जब उसे मशीनगन या विस्फोटक बम का सामना करना पड़ेगा वी 
उसका क्या होगा ? स्पष्ट है कि उन्होंने ईसाइयत की गाथा को नहीं समझा हैं । * 
हमको पालमेंट के उस सदस्य की याद दिलाते हँ---वह शायद नरम दल की 
प्रतिनिधि था, जिसने नव-आविष्कृत रेलवे एंजिन के बारे में बहस करते हुए कह 
था कि यदि प्रस्तावित सड़क पर किसी क्रुद्ध कौवे ने उस पर हमला किया तों कीं 
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गा? किन्तु सौ वर्ष बाद, अथवा सम्भवतः हजार वर्ष बाद, क्योंकि मतष्य आध्या- 
मक जगत में अभी निरा शिक्षु हे, जब यूरोप के तमाम वर्तमान सेनिक अधिनायक 
पनी कक्रों में मिट्टी हो चुकेंगे, और वह बेर शस्त्रास्त्रों का ढेर जिसे वे बढ़ाये जा 
है है. नष्ट हो चुका होगा तब इस दुर्बेल हिन्दू द्वारा आविष्कृत आध्यात्मिक शस्त्र 
व-व्यापी वत जायगा और दुनिया के राष्ट्र उसे आशीर्वाद देंगे कि उसने उन्हें श्रेष्ठतर 
गे बताया--एसा भार्ग जो मानव-प्राणियों के लिए वस्तुतः उपयुक्त है । उस समय 
सको सब लोग परमात्मा का सच्चा दूत मानेंगे, जिसका सन्देश बृद्ध, ईसा अथवा 
, हस्‍्नद की भाँति एक देश या जाति के लिए सीमित नहीं है । 
री. हिन्दृ-धर्म दुनिया का सबसे पुराना धर्म है। उसके पीछे चालीस शताब्दियों का 
(# टूट इतिहास है। उसके दर्शन-शास्त्र अभी बन्द नहीं हुए हैं । वह सदा नवीन धर्मो 
!गी घोषणा, नये नियमों के प्रचार और नये ऋषियों और अवतारों के आगमन की 
'/पनो करता है। एक झब्द में वह सत्य की क्रमिक सिद्धि है, और आज वह पुनर्जीविन के 
| थ में से होकर गृजर रहा है और उसके इतिहास में स्मरणीय अध्याय जोड़ा जा रहा 
हे | क्योंकि महात्मा गांधी, जो हिन्दू आध्यात्मिकता के सच्चे अवतार हें और प्राचीन 
#हिपियों की श्रृंखला की प्रत्यक्ष कड़ी हें, हिन्दू-धर्मं के शाइवत सत्यों की पुनव्याख्या कर 
हैं और उनको मौजूदा दुनिया की परिस्थितियों पर आश्चर्यजनक मौलिक रूप में 
भगू कर रहे हैं । उनका सत्याग्रह का सन्देश, जैसा कि वह कहते हैं, हिन्दृधर्म के अहिंसा 
हद्वान्त का केवल विस्तार हैँ और राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय समस्याओं पर लागू 
शिया गया है। भारतवर्ष के अलावा आवश्यक घामिक भूमिका रखनेवाला कोई देश 
हें हैं, जहाँ कि इस महान्‌ सिद्धान्त जिसका उद्देश्य मानव में देवत्व जगाना है, विस्तृत 
भर परिपूर्ण बनाया जा सके ! उनका स्वराज्य, जो अहिंसा हारा प्राप्त किया जायगा 
/अर जिसमें सव धर्मों के साथ. समान व्यवहार किया जायगा और सव जातियों को 
पान अधिकार और सुविधायें प्राप्त होंगी 'एकम सद्‌ विप्न वहुधा वदन्ति' इस हिन्दू- 
#प्वात्त की राजनैतिक व्याख्यामात्र है। उन्होंने अस्पृश्यता-निवारण और आधुनिक 
शात्ति-पांत की असमानताओं को दूर करने के लिए जो महान्‌ आन्दोलन घुरू किया 
9 उसका उद्देश्य वर्णाश्रमधर्म-भावना की मौलिक पवित्रता को पुद्र: स्थापित करना है 
गे उनके विचार में पृथ्वी का सबसे महान साम्बवाद है । उन्होंने भारत के देहातों 
मे चर्खे और कर्षे के पुनरुद्धार की हादिक अपील की हैँ और इस देश में सम्पूर्ण मद 
(निषेध के लिए जो दलीलें दी हैं वे हमको भारतीय सभ्यता के उस स्वरुप फी याद 
दिखाती, हूँ, जिसे हमको हर क्नीमत पर कायम रखना हैँ । और सदसे अधिक, वे जिस 
“कार सब राजन॑तिक और सामाजिक समस्याओं को घामिक द॒ष्टिशोश से देखते हे 
पवन के हर क्षेत्र में सत्य और अहिंसा पर छोर देते हे और 


5" हर ः 
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उत्कृष्ट पहल हैं । इसके अतिरिक्त उन्होंने सन्‍्यास द्वारा, उपवास और प्रायश्चित्त द्वा 
और त्यागमय जीवन द्वारा आधुनिक जगत में जहाँ हमारी इंद्रियों को भ्रष्ट करने) 
अनेंक साधन उपलब्ध हैं, हिन्दू-धर्म के ब्रह्मचंयं, तपस्या और वैराग्य के प्राचीन भाद् 
को प्रस्थापित किया है। इस प्रकार महात्मा गांधी, कथन और व्यवहार दोनों के दवाएं 
हिन्दुत्व के उस भविष्य की ओर इंगित कर रहे हैं जो उसके भूतकाल के समानहूँ 
उज्ज्वल होगा । निस्सन्देह हिन्दू-धर्मं के इंतिहास में महात्मा गांधी मंहान्‌ रचनाशीः 
महापुरुषों में से एक है और उनके भाषण और लेख हिन्दुओं के पवित्र धर्म-पंथों ऐ 
अंग बनकर रहेंगे ।  प 
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महात्मा : छोठा पर महान्‌ 
क्लेयर शेयीडन 


[ लन्दन ] 


कोई भी आदमी जो उस छोटे-से महान्‌ महात्मा से नहीं मिला है, उसके हि 
उनके असली व्यक्तित्व को समझना प्राय: असम्भव है । के 

इंग्लैण्ड में समाचारपत्र जान-बूझकर उनके ,विषय में ग़छत वातें लिखते हैं। 
यदि उनके साथ न्याय किया जाय तो उनका प्रकाशन उतना ही हो, जितना कि अं 
नायकों का होता है। मेने बहुधा खयाल किया है कि यदि अंमुक दिन और अर 
घण्टे समुद्र पार से दिये जानेवाले आक्रामक और शेखीभरे भाषण सुनने के बजाय दुंचिंय 
महात्मा गांधी की आवाज़ और उनके कुछ विशुद्ध सत्यों को सुन सकती तो किंत 
आदचर्य, कितना आनन्द उसे होता ! वह वाणी कितनी प्रकाशदायक और किंतन 
शिक्षाप्रद होती--स्पष्ठ स्पष्टीकरण, आदर्श संयत विचार, घृणा का काम नहीं मी: 
ते हिंसा की घमकी।। कर 

मुझे स्मरण है कि जब छाडड लण्डनडेरी ने मुझसे पूछा था कि “क्या गांधी हम 
बहुत घृणा करता हैं ?” तो मुझे कितना आइरचर्य हुआ था । “बी ब 

गांधी व्यक्तिश: या सामूहिक रूप में घृणा कर भी सकते हैं, .यह कल्पना हैं 
प्रकट करती है कि हमने उनकी प्रकृति को समझने में गहरी भूल की है । 

मुझे गोलमेज कान्फ़रेंस के दिनों उन्हें बहुत नज़दीक से देखने का सुंअवसर मिट 
है.। मेरी मित्र सरोजनी नायडू के द्वारा महात्माजी को इस बात के लिए राजी किये 
गया कि में उनकी प्रस्तर मूति बना सकता हूं । 

यह काम आसान न था । वह मेरी इच्छानुसार बैठने को तैयार न थे। ईत 


ध्थ 
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कारण या तो उनकी वित्नम्नता हो, या कार्याधिक्य हो अथवा उनको कला में दिलचस्पी 


ग्रोग्ेशही-म हो। सम्भवतः तीनों ही कारण हों । 


| 
"ललजार 


हल 


फेर 


! भुझे याद है कि लेनिन ने भी ऐसी ही शर्ते लगाई थीं, जब कि मुझे सन्‌ १९२० 


हैँमे क्रेमलित में उन्ते काम करने के कमरे भें प्रवृष्टि होने की आज्ञा मिली थी | इन 
ँदीनों में एक विचित्र समानता है । दोनों ही भावुक आदर्शवादी हैं, हालांकि हिंसा.के 


महल के सम्बन्ध में वे अलग-अलग मत रखते है । 

जव पहली मतंबा में महात्मा के सामने पहुँचा तो उन्होंने ठीक वही कहा जो 
ठेनिन ने कहा था-- “मैं रुककर नहीं बैठ सकता । आप मुझे अपना काम करते रहने 
३ और फिर जितना सम्भव हो उतना अपना काम कर लें। 

गांधीजी फर्श पर बैठकर कातने लगे । लेनिन अपने दफ्तर में कुर्सी पर बैठकर 
ढ़ते रहे थे । 

दोनों अवसरों पर मुझे मौन अवज्ञा का भान हुआ, किन्तु दोनों ही उदाहरणों में 
है पारस्परिक घनिष्ट मित्रता में परिणत होगया । एक दिन गांधीजी ने लेनिन की ही 
पति प्रायः उन्हीं शब्दों और उसी व्यंगयुक्त मुस्कराहट के साथ कहा-- 

“हाँ, तो तुम मि० विन्सटन चचिल के भतीजे हो ! ” 

यह वही पुराना विनोद था--विन्स्टन .का एक सम्बन्धी उसके कट्टर श 
मत्रता (हाँ ?) कर रहा है । और गांधीजी ने बात आगे चलाई--- 

“तुम्हें मालम है न, वह मुझसे मिलना नहीं चाहते ? किन्तु तुम उनसे मेरी ओर 
| कहना, केहोगे न, कि में तुमसे मिलकर कितना प्रसन्न हुआ हूँ ।” 

लेनित ने करीव-करीव इसी तरह कहा था--“तुम अपने चचा से कहना” 
दि। । 
जब में उन दोनों की छवि पूरी कर चुका तो मेने दोनों से यही प्रश्त किया--- 
पका इस मत्ति के बारे में क्‍या खयाल है ? और दोनों ने एक-सा उत्तर दिया-- 
में नहों जानता । में अपने ही चेहरे के बारे में क्या कह सकता हूं, और में तो कला 

विषय में कुछ जानता भी नहीं, किन्तु तुमने काम अच्छा किया है । 

में कभी-कभी आइचये करता हूँ कि इन दो व्यक्तियों में से दुनिया पर कौन 
(घिक असर छोड़ जायगा । 

जहाँ तक रूस का सम्बन्ध हैं, प्रतीत होता हैं कि लेनिन का सिवाय इसके बह 
गई चिन्ह नहीं छटा- है, कि उसका शरीर कांच के सन्दूक में सुरक्षित रकसा है । फिर 
भी निर्णय करना बहत जल्दी करना होगा। ईसाइयत को पैरों पर खरे होने में दो 
ते चपष लगे थे | 

गांधीजी अभी क्रियाशील हैं । उनके क्राम दा फल निकालिना गर हुमा हैं 

मेरी मान्यता हैँ कि दोनों व्यक्तियों ने संसार को कभी नष्ट ने होने दाला संदेश 


(७५०७ 
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रु 


२०० महात्मा गांधी. : अभिननन्‍्दन-प्रंथ 


दिया है । यह ऐसा संदेश है जो तिरस्क्ृतों और.पददलितों को साहस प्रदान करता 
हूँ । यह वह संदेश है जिसने झूके हुओं को सिर ऊँचा करने की सामथ्य दी है और 
इस दुनिया में उन्हें अपने स्थान का परिचय कराया है। ः 

गांधीजी के संदेश में आध्यात्मिकता की मात्रा है जो उसे देवी सतह पर पहुँचा 
देती है । 

जो लोग लेनिन के उद्देश्य के लिए मरे, उन्हें वीर समझा जा सकता है किन्तु 
जो गांधी के नाम पर मरे वे बहादुर और शहीद दोनों ही प्रतीत होते हैँ । 

मुझे अमेरिकन मूर्तिकार जो डेविडसन के साथ अपनी. धारणाओं .को मिलाने 
का अवसर मिला था। उन्होंने गांधीजी की प्रस्तर मूर्ति बनाई थी। वे-इस युग के 
अनेक प्रमुख व्यक्तियों की मूर्तियाँ बना चुके हैं। और हम एकमत थे कि गांधीजी मे 
मिलने पर निराश होकर लौटना पड़ता है । औरों में से तो शायद ही कोई यदि, उन्‍हें 
सनन्‍्तरियों की सुपरिचित सजधज और छीने हुए राजमहलों की भूमिका की दृष्टि से 
न देखा जाय, अपना असर छोड़ता है । किन्तु "गांधी इन सब से ऊपर उठे हुए हैं। 
वह छोटा-सा नंगे पांवों वाल व्यक्ति, खहर लपेटे, अपनी महान्‌ सादगी में गहरा असर 
डालता है । वह प्रभाव ऐसा है और इतनी आदर की भावना पैदा कर देता है कि मेने 
विदा होते समय श्रद्धापूर्वक उनका हाथ चूम लिया-। और उन्होंने मुझे विश्वास दिलाया 
कि वह मुझसे प्रेम करने लगे हैं ( ईसा के अर्थों में ) और यह कि वह अपने मित्रों 
को कभी नहीं भूलते । 

उनकी मति, उस अवस्था की जब कि पालथी लगाकर वह कातने बैठे थे, मेरी 
मेज प्र रक्खी हुई एक बहुमूल्य वस्तु है। वस्तुतः वह कातने में तललीन होकर नीचे की 
ओर दृष्टि जमाये हैं, किन्तु मुझे प्रतीत होता है मानों ध्यान-मग्न बुद्ध हों। उनकी अचल 
शांत मुद्रा में से मुझे विश्वजनीन भावनाओं का प्रवाह फूठता हुआ अनुभव होता हैं । 

लन्दन-निवास के उन दिनों में उन्हें एक छोटी-सी दुनिया ही घेरे रहती थी, जी 

कि यों छोटी होने पर भी विविधता की दृष्टि से बड़ी दुनिया जैसी बड़ी थी । 

प्रति दिन प्रातःकाल दस से बारह बजे तक उनसे कोई भी मिल सकता था, जिस 
चाहे उनकी सलाह लेनी हो या जो उनके प्रति अपना आदर-भाव ही प्रकट करना चाहती 
हो । वह हरेक का वन्धुभाव और सहिष्णुता के साथ स्वागत करते, किन्तु अपने कातने के 
कार्य में बाधा न पड़ते देते । केवल एक बार एक आगसन्तुक का स्वागत करने के लिए 
वह उठकर खड़े हुए ) में नहीं मानता कि वह किसी राजघराने के व्यक्ति के लिए भी 
उठते, कितु चर्च आँव्‌ इंग्लेंड के पादरी के लिए उठे । वह एक किताव लेकर आये 4 | 
गांधीजी से उन्होंने अतरोध किया कि इसमें यह लिख दीजिए, “हमको अच्छे ईसाई 
बनने के लिए क्‍या करना चाहिए ।” 

मुझपर इस वात का. बड़ा असर पड़ा कि जो लोग बहुत देरतक ठहरे रहते अथव 
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जिनके प्रइन असंगत्त प्रतीत होते, उनको विदा करने में गांधीजी किस दृढ़ता पर मृदुता 
से काम लेते थे।: 

एक सज्जन आये जो यह दावा करते थे कि वे उन्हें दक्षिण अफ्रीका से जानते 
हैं और उन्होंने गांधीजी को अपनी याद दिलाने की निष्फल कोशिश की :--- 

“गांधीजी, क्या आपको हमारी दक्षिण अफ्रीका की वातें याद नहीं हैं ? ” 

' “मुझे दक्षिण अफ्रीका याद है" '।” 

“क्या आपको डरवन के होटल का बगीचा याद नहीं है ? ” 

“मुझे याद है कि मुझे होटल में इस शर्ते पर दाखिल किया गया था कि में 
"बगीचे में न जाऊँ---होटलरूवाले एक हिन्दू को उसी दशा में टिका सकते थे जबकि वह 
अपने कमरे में पड़ा रहे---किस्तु इस सबमें कोई सार नहीं । मि० ए० मुझे आपसे 
मिलकर प्रसन्नता हुई; किन्तु यदि आपको जल्दी हो तो में आपको रोके रखना पसन्द ने 
करूंगा. १९! 

ह मुझे मि० ए की पराजय पर र॑ज हुआ; कित्तु में नहीं मानता कि गाँधीजी ने 
वात काटने के लिए प्रसंगावधान से काम लिया । शायद उनको “दक्षिण अफ्रीका की 
कुछ बातें याद थीं । | 

दूसरे आगन्तुक (ये एक के बाद एक आते रहते थे और गाँवीजी का शिष्य-मंत्री 
उनकी सूचना देता रहता'था) थे सुवेषित एक नमूनेदार अंग्रेज, जिनका महात्मा गांधी 
ने बड़े मित्रभाव से स्वागत किया । किन्तु वातचीत मौसम की हालत और इंग्लैण्ड की 
हरियाली के आगे न बढ़ी । यह आगन्तुक एक डाक्टर था, जिसने अंतड़ियों के फोड़े के 
लिए ऑपरेशन करके गांधीजी की जान बचाई थी । 

डाक्टर के बाद एक फ्रांसीसी वकील महिला आई। महात्माजी ने प्रश्न किया--- 
“वया फ्रांस में अब भी युद्ध की भावना विद्यमान हैं ?” महिला बिगड़ते हुए बोली--- 
“गांधीजी, हमने युद्ध शुरू नहीं किया था। हमने तो केवल आत्मरक्षा की थी।' 
इस पर गाँधीजी सहिष्णुतापूर्वक हँस दिये । 

इसके बाद एक वामपक्षी साप्ताहिक के सम्पादक आये । जो प्रइन मेरे भी मन 
में थे, उन सब पर चर्चा हुई। सम्पादक के पास बहुत निश्चित दलीलें थीं। गांधीजी के 
पास भी हर दलील का उत्तर था। उनके उत्तर सम्पूर्ण और सन्तोप- कारफ थे । 

सम्पादक महाशय की भेंट पूरी होने के पश्चात पॉल रोवसन की धर्मपत्नी गांधी- 


ऋ 
समर कफ अन्काओ या कक 


जी के पैरों के पास फर्श पर आकर बैठ गई और अमरीका की हृव्शी समस्या के यारे 
में उनकी राय पूछी | स्पष्टतः यह ऐसी समस्या थी, जिसपर विचार करने का 


बिसन 


गांधीजी को मौका न मिला था। किन्तु श्रीमती रोबसन ने झंक सामने रकते ओर 


गांधीजी का ऐसा खयाल न था। बतः वह आगे बढ़ीं । 
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“क्या आप समझते हैं कि हम हज्म कर लिये जायेंगे ? ” 
4१ शायद 9०% +०७ 7) 


“हाँ, तो उस समय हब्शी समस्या रह ही न जायगी ।” 

अचानक एक नौजवान जमेंन महिला बिता सूचना दिये ही आ धमकी । वह 
महात्माजी से इतनी भलीभांति परिचित प्रतीत होती थों कि उन्होंने शिष्टाचार वे 
पालन की आवश्यकता न समझी । गांधीजी कातते हुए थक गये और अपना सूखा 
किन्तु कोमल हाथ आगे बढ़ा दिया। उन्होंने अपने दोनों हाथों में - उसे. रोक लिय। 
और इस तरह पकड़े रहीं मानों वह किसी पवित्र अवशेष को थामे हों । 

गांधीजी ने पूछा --“क्या तुम जमनी जा रही हो ?” 

उसने अपना सिर झुकाया, उसके ओठ काँपे, किन्तु उत्तर नहीं दे सकी । उसकी 
आँखों में आँसू छलछला आये । 9 

4 नमस्कार ०००००० 

उसने एक क़दम पीछे हटाया । उसके हाथ अब भी आगे. बढ़े हुए. थे, .और 
आँखें गांधीजी पर जमी हुई एक प्रकार से आनन्द-मग्न थीं। उसने एक सिसकी ली 
और ग्रायब होगई । 

आग़्राखां के पास से पगड़ी बांधे हुए एक दृत आया--'“बहुत आवश्यक, हिज़- 
हाईनेस आशा करते हें कि आप पंचायत की बात स्वीकार कर हिंगे****** रे 

इसके बाद एक हिन्दू विद्यार्थी अपनी अमरीकन धर्मपत्नी को मिलाने के लिए 
लाया।। गांधीजी ने एक निगाह पत्नी.की ओर देखा और युवक से पूुछा-- 

“क्या तुम अपनी धर्मंपत्नी को भारत लेजाने का विचार रखते हो ? ” 

उसके स्वीकारात्मक उत्तर में मुझे कुछ घबराहट-सी प्रतीत .हुई । दुलहन 
निष्कपट, उल्लास और उमंग से भरी थी | “महात्माजी, आप अमरीका कब आ रहे 
हैं ?” उसने पूछा । 


'बहाँ तो आपके लिए सब कोई पागल हैं । 

महात्माजी ने आँख टिमकारते,हुए कहा--''मेरे जानकार मित्रों का तो कहना 
है कि मुझे वहाँ चिड़ियाघर में रख देंगे ।/ (विरोध और हंसी ) 

इसके वाद महात्माजी के जीवनी-लेखक सी. एफ. एण्डरूज सप्ताहान्त की 
कार्यक्रम स्थिर करने के लिए आये । हे 

“हाँ, हाँ ।” गांधीजी ने कहा । वह .टूठे हुए धागे को जोड़ने में तल्‍लीन थे. । 

- “और वापू, आज शाम को पन्द्रह अंग्रेज पादरियों के स्वागत को न भूलिएंगा । 

लन्दन के प्रधान पादरी आज शाम को ठीक सात वजे आपसे मिलने आने वाले हू । 
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गांधीजी ने तीन दृष्टि से ऊपर देख--.“सात बजे की प्रार्थना का क्या होगा ? ” 

श्री एण्डकज ने कहा कि या तो उसे जल्दी कर लिया जाय या आगे बढ़ा दिया 
जाय । गांधीजी ने फंसला किया--''मोटर में, रास्ते में ही कर लेंगे ।” 

कोई भी समझ सकता है कि पश्चिम की अशान्ति में पूर्वी संन्‍्यासी का जीवन 
विताना कितना कठिन होगा । सोमवार के मौन-दिवस पर सतत्‌ आक्रमण होता रहता 
था और अत्यन्त दृढ़ प्रयत्न के द्वारा उसकी रक्षा करनी पड़ती थी | भोजन भी सदा 
चिन्ता का विषय बना रहता था । 

सायंकालू की सात बजे की प्रार्थना में सम्मिलित होने की अनमति मिलने पर 
जब मेंते अपना आभार प्रर्दशित किया, तो महात्माजी ने कहा--“वह तो सबके 
लिए खुली है । किन्तु यदि तुम सुबह तीन बजे की प्रार्थना में उपस्थित रहना चाहो 
तो में अपने मित्रों को कहूँ कि किग्सले हॉल में रात के लिए बन्दोवस्त करदें---पर 
अपना कम्बल साथ लेते आना, क्‍योंकि यह हम ग़रीबों की बस्ती है ।' 

'किग्सले हॉल” कारखाने के मजदूरों में कल्याण-कार्य करनेवाली संस्था हैं। उसके 
लिए कुमारी लिस्टर ने अपना जीवन और सम्पदा उत्सर्ग करदी है । कुमारी लिस्टर 
और उनके कार्य के प्रति अपनी पसनन्‍्दगी प्रकट करने के लिए ही महात्माजी ने अपनी 
इंग्लेण्ड की राजकीय यात्रा के समय किरसले हॉल का आतिथ्य स्वीकार किया था । 

में कुहराभरी कड़कड़ाती रात में वहाँ पहुँचा । मुझे एक कमरे में लेजाया 
गया । वह एक छोटा-सा सफेद सादा तिकोना कमरा था। उसमें छत पर खुली 
बारादरी में से होकर जाना पड़ता था । शुक्ल-वसना मूर्ति थीं मीराबाई | दीवार के 
सहारे झुकी खड़ी वह तो प्राचीन संत जसी दीखती थीं। उन्होंने मुझे ठीक तीन बजे 
से कुछ पहले जगा देने का वादा किया । हि 

में उस रात्रि को कभी न भूलूँगा--अजीव रहस्यमयी सुन्दरता थी उसकी । 
अद्ध॑निद्रा में और बालोंवाछा कोट पहने में मीराचाई के पीछे-पीछे महात्माजी की 
कोठरी में गया । वह छोटी, धवरू और ठण्डी थी। वह फर्श पर एक पतली चटाई 
पर बैठे हुए थे । खहर लपेटे हुए वह बहुत हलके दिखाई देते थे । 

हमारे साथ महात्माजी के हिन्दू मंत्री भी आ सम्मिलित हुए । दीपक बुझा दिया 
गया और खुले हुए दर्वाजे में से धुंघठा, शीतल, नीला, कुहरा आरहा था। दो हिन्दू 

और एक अंग्रेज सन्त ने प्रार्थना के मंत्रों का उच्चार किया । मुझे लगा कि मे रबप्न 


देख रहा हूँ । है 
पाँच बजे से कुछ पहले मीरावाई ने मूर्से फिर जगाया | यह गसहात्मानी * 
घूमने जाने का समय था और उनके साथ वात करने का सबसे उत्तम क्षवसर समझा 
जाता था । ््ि दि 
यह बिलकुल स्पष्ट था कि और किसी प्रदेश में तो यह जीवन रू 
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सकता है या कम गतिशील कार्यक्रम के अनुकूल तो वह हो सकता है। पर महात्मा- 
जी अपनी लन्दत की राजनेतिक और व्यावसायिक प्रवृत्तियों के साथ-साथ अपने 
धामिक संन्यस्त जीवन को किस भाँति निभा सके, मेरी कल्पना से तो इसका उत्तर 
उनका आध्यात्मिक अनुशासन ही है। किन्तु में, जिसने रत्तीभर अनुशासन का 
अभ्यास नहीं किया था, शीत, कुहरे और अनिद्रा के मारे मानसिक, शारीरिक और 
आध्यात्मिक तीनों तरह से बिलकुल शिथिल होगया . था ।.में .महात्माजी के प्रातः 
कालीन भ्वमण में उनका पीछा न कर सका । मैने 'पीछा करना” शब्द का जानबूझ- 
कर उपयोग किया है, क्‍योंकि खहर अपने चारों ओर लपेटकर महात्माजी इतनी 
तेजी के साथ रवाना हुए कि वह कुहरे में कहीं गायब न होजायेँ इसके लिए हमें 
करीब-करीब दौड़ना पड़ता था। हमारे पीछे, हमने सुना कि, हाँफते-हांफते दो 
गप्तवर चले आ रहे थे, जिनको कि महात्माजी की रक्षा करने के लिए नियुक्त 
किया गया था । ' 

गांधीजी को अपना मार्ग ज्ञात था। वह नहर के किनारे-किनारे होकर जांतों 
था । वह आँख बन्द करके उसपर से गजर सकते थे । यद्यपि नहर दिखाई न॑ पड़ती 
थी, किन्तु पानी की आवाज़ सुनाई पड़ती थी, जो एक पनचक्की में जाकर गिरता 
था । इस रास्ते पर दो आदमी एकसाथ मुश्किल से चल पाते थे। मीराबाई ने मुझ 
आगे बढ़ाकर कहा-- “बढ़ो, अब तुम्हारे लिए मौका है ।” मुझे अस्पष्ट याद पड़ता 
है कि हमने धर्म के बारे में बातः की थी और उन्होंने बताया कि जो सत्य और 
सचाई से प्रेम करते हैं, घृणा और कदुता को छोड़ चुके हैं, वे सब दुनियाभर में 
एक पथ के पथिक है। किन्तु यह वस्तुत:ः आवश्यक नहीं है कि गांधीजी किसीके 
साथ शब्दों द्वारा बात करें ही करें | उनके वातावरण में रहनेमांत्र से मनृष्य अपने- 
आपको उच्चतर सतह पर पहुँचा हुआ अनुभव करता है । उनके पास मौन रहकर 
चिन्तन करने से काफी लाभ उठाया जा सकता है ॥ 

सात साल बाद, जबकि भावना शानन्‍्त हो चकी है और स्मति एक स्वप्न रह 
गई है; में यह बिलकुल. सही-सही कह सकता हूँ कि गांधीजी से परिचय होने के कारण 
मुझमें कुछ - परिवत्तंन होगया है । जीवन में किसी क़दर पहले से रस आंगया हँ-: 
कुछ वह वस्तु, उसकी आभा, मिली हैं जिसे और उपयुक्त शब्द के अभाव में हम 
प्रेरणा कहते है । 


बला : 


; ४०७५ ; 
. गांधीजी की राजनीति पडति 


: ज़नरल जे. सी. स्मट्स, एम. ए., एल. एल. डी., डी. सी. णएल- 
[ प्रधान मनन्‍्त्री, केपटाउन | 


यह उपयुक्त ही है कि में, जो एक पीढ़ी पहले गाँधीजी का विरोधी था, आज 
साठ और दस वर्ष की शास्त्रीय आयू की सीमा पर पहुँचने पर उस योद्धा को प्रणाम 
कर रहा हूँ | शास्त्रकार उस सीमा से आगे कृपा कम करते हैं, पर परमात्मा करे उनकी 
आयु लम्बी हो और आनेवाले उनके वर्ष संसार के लिए हितदायक और उनके लिए 
मानसिक शान्ति से- परिपूर्ण हों । में इस पुस्तक के अन्य लेखकों के साथ उनकी महान्‌ 
सावंजनिक- सेवाओं को स्वीकार करने और उनके उच्च व्यक्तिगत्‌ गुणों की प्रशंसा 
करने . में हृदय से . शामिल होता हूँ । उनके ज॑से मनुष्य हम सवको सामान्य स्थिति 
और निरथथंकता की भावता से ऊँचा उठाते हें और हमें प्रेरणा देते है. कि सत्कार्य 
करने में हमें कभी शिथिल न होना चाहिए । 

दक्षिण अफ्रीका यूनियन के प्रारम्भिक दिनों में हमारी जो लड़ाई हुई, उसका 
गाँधीजी ने स्वयं वर्णन किया हैं और वह सर्वविदित हैँ । ऐसे व्यवित का विरोधी 
होना मेरे भाग्य में -.लिखा था, जिसके प्रति उस समय भी मेरे दिल में अत्यधिक 
आदर-भाव था । दक्षिण अफ्रीका के लघु मंच पर जो संघर्ष हुआ, वह गाँधीजी के 
चरित्र की उन विशेषताओं को प्रकाश में छाया, जो भारतवप की बड़े पैमाने पर लड़ी 
गई लड़ाइयों में और भी प्रमुख रूप में प्रकट होचुकी हे और उनसे यह प्रकट होता हूँ 


कि जिन उद्देश्यों के लिए वह लड़ते हैँ, उनके लिए यद्यपि वह सर्वस्व्र उत्सर्ग करने को 


तैयार रहते है, किन्तु परिस्थिति की मानव भूमिका नहीं भुलाते, अपने मस्तिप्क का 
संतुलन कभी नहीं खोते, न घृणा के वशीभूत ही होते हैँ और अत्यन्त कठिन प्रसंगों में 
भी अपना मृदु विनोद क़ायम रखते हें । उस समय भी और उसके बाद भी उनका 
व्यवहार और उनकी भावना आज की निप्दुर और नंगी पराशविकता से बिछफुल 
भिन्न थी । 
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राष्ट्र का निर्माण करने में व्यस्त था । यह पहाड़ के समान भारी कार्य था और उसके 
लिए मुझे अपना हर क्षण लगाना पड़ रहा था। यकायक इस गहरी कार्यव्यरतता के ' 


त्रीच गांधीजी ने एक अत्यन्त आफ़तभरा प्रश्न खड़ा कर दिया । 

हमारी अलमारी में एक कंकाल पड़ा था। वह था दक्षिण अफ्रीका का भारतीय 
प्रश्न । ट्रान्सवाल ने भारतीयों के आगमन को मर्यादित करने का प्रयत्न किया था | 
नेटाल में भारतीयों पर एक टैक्स लगता था, जिसका उद्देश्य यह था कि गन्ने के खेतों 


पर उनके काम की मियाद पूरी होने के बाद भारतीय अपने देश को वापस लौट जावें। . 
गाँधीजी ने इस प्रश्न को हाथ-में लिया और ऐसा करते हुए नई पद्धति का उदय किया . 


इस पद्धति को उन्होंने आगे चलकर अपने भारतीय आन्दोलनों में संसार-प्रसिद्ध बना 


दिया है । उतक। उपाय यह था कि जानबूझ कर क़ानून को तोड़ा जाय और अपने अनुया- 


यियों को आपत्तिजनक क़ानून के विरुद्ध निष्क्रिय प्रतिरोध करने के लिए सामूहिक-झूप 


से संगठित किया जाय। दोनों प्रान्तों में असंयत और चिन्ताजनक अश्ञान्ति पैदा हो गई, . 


ग़ैरक़ानूनी आचरण के लिए भारतीयों को बड़ी तादाद में क़ैद करना पड़ा और गाँधीजी 


को भी जेल"'में थोड़े काछ के लिए शान्ति और आराम मिल गया, जिसकी नि्विवाद: 


कप 


रूप से उन्हें इच्छा थी । उनकी दृष्टि से सब बातें योजनानुसार हुईं । मेरे लिए, जिगे , 


क़ानून और अमन की रक्षा करनी थी, परिस्थिति कठिनाईपूर्ण थी। मेरे सिर पर ऐप 
क़ानून पर अमल करवाने का वोझा था, जिसकी पीठ परं दृढ़ छोकमत न था और 
अन्त में पराजय की सम्भावना थी, जब कि क़ानून को रद करना पड़ता ।- उनके लिए 
विजयी मोर्चा था । व्यक्तिगत स्पर्श की भी कमी न थी, क्योंकि गाँधीजी के तरीके में 
ऐसी कोई बात नहीं है जिसमें एक विशेष व्यक्तिगत स्पर्श न हो । जेल में उन्होंने के 
लिए चप्पलों का एक बहुत ही उपयोगी जोड़ा तैयार किया और छूटने पर मुझे भेंट 
किया । उसके परचात मेने कितनी ही-गरमियों में उन-चप्पलों को पहना है । हालांकि आज 
भी में यह अनुभव कर सकता हूँ कि ऐसे महापुरुष के जूतों में खड़े होने के भी में योग्य 
नहीं हूँ । जो भी हो, यह थी वह भावना, जिसमें हमने दक्षिण अफ्रीका में अपनी लड़ाई 
लड़ी थी। उसमें घृणा या व्यक्तिगत दुृभविना को कोई स्थान न था, मानवता की भावत्रा 
हमेशा विद्यमान थी और जब लड़ाई खत्म हुई तो ऐसा वातावरण था कि जिसमे 
अच्छी संधि सम्भव थी । गांधीजी और मेरे बीच एक संमझौता हुआ, जिसे पालमेप्ट 
मे मंजर किया और जिसके कारण दोनों जातियों में “वर्षों शान्ति बनी रही | वह 
भारत का महान कार्य हाथ में लेने और अपनी भावना और व्यक्तित्व को जिसका 
आधृतिक भारतीय. इतिहास में दूसरा कोई उदाहरण नहीं है उस देशके जन-साधारण 
पर अंकित करने के लिए दक्षिण अफ्रीका से भारत के लिए रवाना होगये । और इसे 
सारे अरे में वह अधिकतर उन्हीं उपायों को काम-में ला रहे हैँ, जिनको कि उन्हेर्त 
भारतीय प्रइन पर हमारे साथवाली लड़ाई में सीखा था। वस्तुत: दक्षिण अफ्रीका उनके 
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हुए एक बड़ा भारी शिक्षणस्थल सिद्ध हुआ, जैसा कि उन अन्य प्रमुख व्यक्तियों के 
छुए, जो कि समय-समय पर इस विचित्र आकर्षक और उत्तेजक महाद्वीप में हमारे 
वन के भागीदार हुए हैं । 
मेंने 'अधिकतर' कहा है, सम्पूर्णत: नहीं । निष्क्रिय प्रतिरोध के अपने पुराने तरीके 
' अलावा, जिसका नाम अब असहयोग रख दिया गया है, उन्होंने भारतवर्ष में एक 
वीन विशिष्ट युक्ति विकसित की है, जो बड़ी परेशानी में डालनेवाली किन्तु 
भावशाली है । सुधार की यह यूक्ति अनशन द्वारा प्रतिपक्षी को सहमत करने का 
पत्त करती है । सौभाग्यवश दक्षिण अफ्रीका में, जहाँ लोग अनावश्यक प्राण-हानि 
॥ भय की दृष्टि से देखते हैं, हमको इस यूक्‍्ति का सामना नहों करना पड़ा । भारत- 
ई में उसने आश्चर्यजनक कार्य सम्पादित किये हैँ और गांधीजी को ऐसी सफलतायें 
दान की हें जो सम्भवतः अन्य उपायों द्वारा असम्भव थों । 
इस अपूर्व यूक्ति पर--खासकर राजनैतिक युद्ध में तो यह नई ही है--निकट 
विचार करना दिलचस्प होगा। में कल्पना नहों कर सकता कि ग्रेटब्रिठेन में 
रोधी दल का नेता अधिकारारूढ़ सरकार को उसकी त्रूटि अनुभव कराने के 
ए आमरण अनशन करेगा। हम यहाँ विचित्र प्रदेश में जनतन्त्र की पद्धति 
र पश्चिमी सभ्यता से भी दूर रहते हें। मेरे विचार से युद्ध के इस 'रूप पर 
भीरतापूर्वक विचार किया जाना चाहिए। में यहाँ इसपर केवल विहगावछोकन 
कर सकता हूँ । ह 
भारतीय विचार और आचार के लिए यह बिल्कुल नया नहीं है । भारत में यह 
करत पद्धति मालम होती हूँ कि लेनदार अनिच्छुक देनदार पर दवाव डालने के 
ए देनदार पर नहीं, बल्कि स्वयं अपनेपर कष्टों को निमन्त्रित करे | देनदार को जो 
अदा न करना चाहता हो, हवालात में रखवाना पश्चिमी तरीका ह॑ या रहा हैं.। 
न्तु भारत में ऐस्ती बात नहीं होती । वहाँ लेनदार खुद जेलखाने चला जायगा या 
दार के दर्वाजे पर अनशन करके बैठ जायगा, ताकि देनदार का हृदय पिघल 
प-और उसकी या उसके मित्र की थैली का मुंह खुल जाय । गांधीजी ने इस 
रतीय पद्धति को अपना लिया हैं। उन्होंने केवल उसका प्रयोग और पैमाना बदल 
ग़ है। वह सरकार के या किसी जाति के विरोधी समुदाय के दरवाजे पर अनथन 
के, आवश्यक हो तो, मरणान्तक अनशन करके बैठ जावेंगे ताकि वे उसको समझा 
अथवा दूसरे शब्दों में, ठीक रास्ते पर आने के लिए उसपर दवाव डाल सके । ये 
दार की भांति सफल होते हैं, दलील देकर या समझाकर नहीं, वहिक अन्तस्तल में 
पे हुए भय, लज्जा, पश्चात्ताय, सहानुभूति और मानवता की भावनाओं को जया 
---उन भावनाओं को भी जो जागृत मानस के तले रहती हूँ और जो साम्‌हिता रूप 


बा के, # का कल पक । 
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सरकार या जाति नैतिक दुष्टि से .खोखली होजाती है और अन्त में इस भावतापूं 
सामूहिक असर के आगे दब जाती है । ह 

कुछ दृष्टियों से यह युक्ति आधुनिक यूग के विशाल प्रचार के तरीक़ों से ज्यादा 
भिन्न नहीं है । वह छोकमत पर दलील के द्वारा नहीं, बल्कि भावनाओं के बल पर, - 
जिनमें से कई बुद्धि-संगत नहीं भी होतीं, विजय प्राप्त करने में वैसी ही कारगर होती 
है। कोई भी यह भ्रल्लीभाँति कह सकता है कि यह युक्तित भयावह हैँ और इसका 
दुरुपयोग होसकता है, ठीक उसी तरह जिस तरह कि परिचिमी दुनिया में लोकपरत 
को अष्ट और विषाक्त करने के लिए प्रचार को साधन बनाया जा रहा है| उद्देंश 
चाहे योग्य हो अथवा घृणित, तरीक़ा खतरनाक है; कारण कि वह तक और उत्तर 
दायित्व की जड़ को काटता है और व्यक्तित्व के भीतरी मन्दिर पर ,जो कि समस्त 
मानव-स्वभाव का अन्तिम गढ़ है, प्रहार करता है । 

किन्तु गांधीजी की अनशन की कला एक बहुत महत्वपूर्ण दिशा में पश्चिमी 
प्रचार से भिन्न है । इस कला का प्रदर्शन करनेवाला (यदि में इस शब्द का प्रयोग कर 
सकूँ तो) अपने कष्ट-सहत के विचार और दृश्य से जाति के. अन्तःकरण को जागूते 
करने की कोशिश करता है । इस यूक्ति का आधार कपष्ट-सहन का सिद्धान्त हैं । 
निःस्वार्थ कष्ट-सहन दूसरों की भावनाओं को शुद्ध बनाता है । उसका वैसा ही शुद्ि 
करनेवाला और ऊँचा उठानेवाल्ला असर पड़ता है जैसाकि अरस्तूनी परिभाषा के 
अनुसार अति दुःखान्त घटना का पड़ता है । 

यहाँ हम केवल यूनानी दुःखान्त घटना-की भावना -को ही स्पर्श नहीं. करत6ें 
हैँ, बल्कि अत्यन्त गहरे धामिक स्रोत को छते हूँ । विशेषकर ईसाई धर्म में कष्ट-सहंन की 
उद्देश्य केसत्रीय स्थाव रखता हूँ । क्रॉस मानव इतिहास: में एक अत्यन्त महत्वपूर्ण ईु खमयी 
घटना का चिन्ह है | इशियाह का संतप्त-सेवक और क्रास पर बलिदान होनेवाला महाँ- 

तप्त पुरुष अपने बन्धुओं के प्रति जब अपनी आत्मा को प्रवाहित करता है तो भावताय 

इस क़दर जाग्रत होजाती हैँ कि उनकी तीज्ता सारी दलीलों अथवा बुद्धिसंगत यूवितया 
को पीछे छोड़ जाती हैं । कष्ट-सहन की दलील संसार में सवसे अधिक प्रभावश्याला है 
. और रहेगी । प्रारम्भिक रोमन साम्राज्य में धर्मों के व्यूह में ईसाई घर्म कष्ट-सहंन भीर 
बलिदान द्वारा ही विजयी हुआ था, न कि उसके समर्थकों की दलीलों से | और न 
इस उन्नत यूग के आधुनिक दर्शनशास्त्रों ने उसकी अ्रगति को रोका हैँ । इसी प्रकार 
आज यरोप में निर्देय और नंगी अमानवता अपने से भिन्न जाति, धर्म या विश्वास रखते- 
वालों पर बड़े पैमाने पर जो सितम वरसा रही है, होसकता है कि वह उन महान प्रणा- 
लियों को ही विस्फोटित करदे जिनका कि हमने इतने गर्व के साथ पोषण किया 

यह कप्ट-सहन का शक्तिशाली सिद्धान्त है, जिसपर कि गांधीजी ते सुधार के 
अपनी नवीन यूुक्‍क्ति का आधार रकक्‍्खा है । वह खुद कप्ट-सहन करते ताकि जो उद्धश्य 
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उनके हृदय को श्रिय है उसके प्रति दूसरों की सहानुभूति और समर्थव मिल सके । जह 
दलील और अपील के सामान्य राजनैतिक अस्त्र विफल होजाते हैं, वहाँ वह इस न 
युक्ति का आश्रय लेते हैं, जो कि भारत और पूर्व की परम्परा पर आधारित है जैसा 
में कह चुका हूँ, इस पद्धति पर राजनैतिक विचारकों को ध्यान देना चाहिए । राजनैतिः 
उपायों में गांधीजी की यह विशिष्ट देन है । 

एक विचार और कहकर में इसे पूरा कर दूँगा । बहुत-सें छोग और कुछ वे भभ 
जो सच्चे दिल से उनके प्रशंसक हैं, उनके कुछ विचारों से और उनकी कुछ कार्य 
पद्धतियों से असहमत होंगे। उनका काम करने का ढंग उनका अपना मौलिक ढंग है 
और अन्य महापुरुषों की भांति सामान्य मापदण्ड के अनुकूल नहीं है । किन्तु हम उनरें 
चाहे कितनी बार असहमत हों, हमको सदा उनकी सच्चाई, उनकी निःस्वार्थता औ'ः 
सर्वोपरि उनकी मौलिक और स़ाववत्रिक मानवता का भान रहता है | वह हमेशा महा 
पुरषों की भांति कार्य करते हैं । सभी वर्गों और जातियों के लिए और विशेषकर कुचल 
हुओं के लिए उनके हृदय में गहरी सहानूभूति रहती है, उनके दृष्टिकोण में एकान्तिकता 
तनिक भी नहीं है, बल्कि वह उस व्यापक और शाइवत मानवी भाव से अलूुकृत है जो 
कि वास्तविक आध्यात्मिक. महानता का कसौटी-चिन्ह है । 

यह एक विचित्र बात हैं कि यूरोपीय अशान्ति और हवस के दिनों में एशिया 
किस प्रकार धीरे-धीरे आगे आरहा है । वर्तमान विश्व के सार्वजनिक रंगमंच पर विद्य- 
मान सबसे बड़े महापुरुषों में दो एशियावासी हँ--गांधी और चांगकाई शेक । दोनों 
ही विराट जनसमूह को उच्च मार्ग पर ऐसे लक्ष्य की ओर ले जारहे हैं जो मूलतः: 
उच्च ईसाई आदर्श से मिलता हैँ और जिसे पश्चिम ने प्राप्त किया हैं; किन्तु जिसपर 
भव वह गम्भीरतापूर्वक आचरण नहीं कर रहा है । 


* ४७ ; 
कवि का निर्णय 


रवीन्द्रनाथ ठाकुर 
[ ज्ञान्तिनिकेतन, बोलपुर, बंगाल ] 


समय-समय पर राजनीति के क्षेत्र में ऐसे इतिहास-निर्माता व्यक्तित भी जन्म 

से हैं जिनकी मानसिक ऊँचाई मानवता की सामान्य सतह से ऊँची होती हैँ । उनके 
रे में अस्त्र होता है, जिसकी वशीकरण और प्रभाव/न्‍्तक शक्ति छगभग थारी रिक 
!ती हैं और निरमेंम । वह मानव-स्वभाव की दुर्वलवाओं--लोस , भय और अबंशार 
खलेत्र ता झा 


? छाभ उठाता हैं । जब महात्मा गांधी ने पदार्पण छिया और भारत की स्वतंत्र 
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पथ उन्मृक्त किया तो उनके हाथ में सत्ता का कोई प्रकट साधन न था, दबाव डालने- 
वाली जबरदस्त सत्ता न थी। उनके व्यक्तित्व से जो प्रभाव उत्पन्न हुआ, वह संगीत और 
सौंदर्य की भांति अवर्णनीय है । उसने दूसरों पर इसलिए सबसे ज्यादा प्रभाव डा 
कि उसने स्वतः आत्म-दान की भावना को जाग्रत किया । यही कारण है कि हमारे 
देशवासियों ने विरोधी तत्त्वों को ठिकाने रखने में उनकी स्वाभाविक चतुराई की. ओर 
क्वचित्‌ ही ध्यान दिया है । उन्होंने तो उस सचाई पर ध्याव रक्खा है जो उनके चरित्र 
में सहज स्पष्टता के साथ चमकती है । यही कारण हैँ कि यद्यपि उनकी प्रवृत्तियों का 
क्षेत्र व्यावहारिक राजनीति है पर छोगों ने उनके जीवन की तुलना उन महापुरुषों से की 
है जिनकी आध्यात्मिक प्रेरणा मानवता के समस्त विविधरूपों पर प्रभृत्व रखते हुए 
उनसे आगे बढ़ जाती है और सांसारिकता का मुख उस प्रकाश की ओर फेर देती हू 
जिसका ज्ञान के शाइवत स्रोत में उद्गम है । 


* एप ; 
गांधी : चरित्र अध्ययन 


एडवर्डे टॉमसन 
[ ऑकक्‍्सफोर्ड | 


प्रारम्भ में ही में अपनी एक कमी स्वीकार करता हूँ | में गांधीजी से अच्छी तरह 
परिचित नहीं हँ और उनके हाल के कार्यक्छाप और भारत से आनेवाले समाचारों 
ने मेरे हृदय में बेचैनी उत्पन्न करदी है । सौभाग्यवश उनके अबतक के कार्यों ने है 
उनको ऐतिहासिक व्यक्ति बना दिया है और “आत्मकथा' के रूप में कई पुस्तकों में 
जिनकी स्पष्टवादिता बहुधा आइचर्य में डालनेवाली है, उन्होंने स्वयं ही अपने चरित्र 
और उद्देश्य की गवेपणा करने का मसाला प्रस्तुत कर दिया हूँ । 

वह गृजराती हैं, अर्थात्‌ ऐसी जाति में. उत्पन्न हुए हें जो युद्धप्रिय नहीं रही हैं और 
जो, विशेषतया मराठों द्वारा बहुधा, पददलित की गई और लूटी गई है। पश्चिम मे 
उनके विकास का बहुत ही कम ज़िक्र किया जाता है क्योंकि पश्चिम वाले इसके महल 
को समझते ही नहीं, परन्तु भारत में इन वातों को बहुत कम भुलाया जाता है । उन्हेंनि 
अपनेआपको इस व्यंग का शिकार बना लिया है (यह उनके नेतिक साहस का ९४ 
अंग है कि वह इस बात को जानते हैँ, लेकिन जानते हुए भी उससे विचलित नहीं ते) 
कि वह अहिंसा को जो इतना महत्व देते हे वह उनके एक झ्ञान्तिप्रिय जाति में जन्म टैग 
का लक्षण है । मेरा विचार है कि मराठे कभी इस बात को नहीं भूछते कि वे मरा5 दै - 
और गांधी गुजराती हैँ; गाँवी के प्रति इन छोगों की भावनाय उतरती-चढ़ती मर 
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गवांडोल-सी रहती आई हैं। राजपूतों के बारे में भी यही वात कही जा सकती है, 
भोंकि वह भी एक युद्धत्रिय जाति है । मध्यभारत के एक राजा ने मुझसे कहा था : “एक 
पजपूत की हैसियत से में अहिंसा के सिद्धान्त को तो विचार में ही नहीं छा सकता | 
एरना और युद्धप्रिय होना तो राजपूत का कतंव्य है !” इतने पर भी अहिंसा गांधी के 
पदेशों का तत्त्व है और हालांकि उन्हें इसे कितने ही नये अनुयाइयों पर उनकी 
।निच्छा रहते हुए भी लादना पड़ा है, परन्तु यही उनकी अनूठी विजयों का कारण हैं । 
। आगे चछकर फिर इसका वर्णन करूँगा और बतलाऊँगा कि यह वात सही है । 
कोई भी व्यक्ति अपनी जांति और उत्पत्ति के प्रभावों से पूर्णर्पेण नहीं वच 
किता और कभी-कभी यह बात उस मनुष्य के प्रतिकूल भी पड़ती है कि उसका जन्म 
से राष्ट्र में हुआ हो जिसमें राष्ट्रीयता और सैनिकता की भावना न हो, और फिर 
से राष्ट्र की भी एक छोटी और महत्वहीन रियासत में । यह आदर्श भारतवर्ष में सदा 
' चला आया है कि जब प्रजा पर अत्याचार हो तब राजा स्वयं उसकी शिकायतों 
गे सुने। लेकिन जबतक कि संसार की सरकारों में और उनकी सामाजिक, आशिक 
गैर राजनैत्तिक प्रणालियों में आमूल परिवत्तेन न हों तवतक यह आदर व्यावहारिक 
पर्मे एक रुप्त युग की वस्तु है। यह तो पैरिक्लीज के एथेन्स में सम्भव होसकता 
, जहाँ हरेक प्रमुख व्यक्ति को छोग शक्ल से पहचानते थे और स्वतन्त्र जनसमु- 
ये बहुत कम था या गांधी के बचपन के पोरबन्दर (गुजरात की छोटी रियासत) में । 
घीजी की राजनीति उत प्रश्नों का हुछ करने के लिए अपर्याप्त हू, जो घरेलू या 
शर्ती अर्थनीति से परे के है--जैसे एकसत्तात्मक शक्तियों से भरे संसार में भारत की 
ती का प्रश्न। वह तो सिर्फ छोटी और आदिम इकाइयों का ही विचार करते हूँ और 
पा प्रतीत होता है कि आधुनिक संसार की जटिलता को नहीं देखते (देखते हैँ तो कुछ 
ता मानकर उस सबसे बचे और डरते रहना चाहिए--काश कि यह सम्भव होता ! ) 
हैं सदा व्यक्ति का ही चिन्तन करते हैं। और यद्यपि, यदि आप चरमसीमा पर ही 
रचना चाहें, यह उस प्रतिकल प्रवृत्ति से कहीं अच्छा है जो मनुष्यों को एक समुदाय 
रूप में या ऐसे पेड़ों के रूप में जिनसे कर (टैक्स) झाड़े जा सकते हों, या तोपों के 
कार रूप में, या जनशक्ति के भंडार के रूप में (जिसमें से कुछ हजार वा कुछ छाख 
भाथिक कारणों” के लिए गोली से उड़ा दिये जावें या मार डाले जावें) देखती हैं, 
' भी, अगर भारत की भलाई करना हो तो, इस खंड-खंड व्यक्तिगत प्रक्रिया के स्थान 
९ बड़े पैमानेवाली तदवीरों और कार्यों को अपनाना होगा । 
परमात्मा की भारत पर बड़ी कृपा हैं कि उसने यांधी के 
वा। इस युवक से यह जआज्या की जा सकती है कि वह अपने पूर्वगासी के 
ग़नता और उसके प्रभावों को क्रायम भी रक़्खें और यह में 
ये को उस जगत में भी ले जावे जिस पर उस दयोवद्ध वा 


बाद 


८-५ आ 
ध्रनाशललश इक्टलड्त स्टाफ ल्‍७च॑त> अनजान 
७ ६:४7: 5४.६ है त् 


श्श्२ महात्मा गांधी : भभिननन्‍दन-ग्रंथ 


कुछ-कुछ इसी परिमित दृष्टिकोण के कारण गोलमेज परिषद्‌ में गाँधीजी कु 
पिछड़े हुए मालूम पड़े और अपने विरोधियों के तल तक कभी न पहुँच सके, जो मनुष 
को दलों और समुदायों के रूप में देखते थे । आज की दुनिया में भी वह पिछड़े हुए 
जहाँ कि एक के बाद एक मिलकर राष्ट्रों का ऐसा संहारक गृद्ठ बनता जा रहा है 
और देझों को मार कर गिरा दे । उनका अहिंसा का अस्त्र जो उनके हाथ में इतना ' 
तीक्षण और बलशाली था, कुंद हो चुका है। मेरे घर में एक वातचीत के दौरान में 
यह उपमा दी गई थी कि वह एक केची की तरह है जिसमें दो फल आवश्यक हैं, एक 
विरोधी का तो एक उनका। भारत में यह इस कारण सफल हुआ कि वह ऐसी सरकार 
के विरुद्ध प्रयृक्त हुआ जिसने--चाहे अपूर्णरूप से ही सही--इस बात को स्वीकार कर 
लिया कि विद्रोह और दमन के खेल में भी कुछ नियम होते हैं, अर्थात्‌ उनके (गांवीगी 
के शत्रु के हृदय में मनुष्यता और उदारता कां कुछ अंश था | इसलिए जब राष्ट्रीय सेवकों 
की क़तारें-की-क़तारें पुलिस की लाठियों की मार खाने को निर्भयतापूर्वक खड़ी हो 
गईं तो सरकार अच्त में निरुपाय हो गई और अंग्रेज़ दर्शक तो लज्जा के मारे दव गये 
तथा अमेरिका के संवाददाता अपनी घृणा और क्रोध के तार अपने देश को देने के लिए 
दोड़े | यह ऐसी परिस्थिति थी कि यदि आपमें अन्त तक सहन करने की शत हो 
तो अवश्य अन्त में आप बचे भी रह सकते थे और आपका काम भी सिद्ध हो जा 
सकता था ! 

. वह सब परिस्थिति निकल गई और यह॒ विश्वास करना कठिन है कि वास्तव 
में हमने ऐसा होते देखा था। गांधीजी ने कहा है कि अगर अबीसी निया-निवार्सी 
शुद्ध अहिंसा का पालन करते तो उनकी विजय होती और जब (एक-सत्तात्मक युग मे 
पूर्व जब उन दानव-स्वभाव व्यक्तियों का किसीको स्वप्न में भी विचार न था जो भार्ण 
हमारी आँखों के सामने रहे घूम हैं) उनको केचीवाली उपमा बतलाई गई तो उन्होंने उ् 
न माना, । परन्तु निस्सन्देह पुराने धनपों की तरह उनका अहिंसा का अस्त्र भी आर्नि 
एक इतिहास की वस्तु बन गया हैं। यदि उनका मुक़ाबविला किसी फासिस्ट या नर्णफी 
शक्ति से पड़ा होता, या हिन्दुस्तान पर ऐसी सेनाओं ने आक्रमण किया होता, मी 
वाययानों के द्वारा निर्देबतापूर्वक नगर-के-तगर विध्यंस कर देती हैं और युद्ध के वंदिया 
को गोली से उड़वा देती हैं, तो क्या हमको इसकी (अहिंसा की) मर्यादाओं का पी 
नहीं लग जाता ? क्या यह आइचर्य की वात है कि राष्ट्रीय सभा (कांग्रेस) में मैं 
इसके सम्बन्ध में तीत्र मतभेद है तथा नवयुवकगण इसे प्राचीन काछ के रेंकलों तीर 
तलवारों की भांति अजायबधर की वस्तु समझते हैं ? 

परन्तु इस सवका अय॑ तो इतना ही है कि गांधीजी एक दृढ़ शान्तिवादी हैं ! 
जो कि म॑ नहों हैँ । में जानता हूँ कि आज से सी वर्ष बाद भी लोग इनके व्य वितितत 
के बारे में झंकायें करते रहेंगे, हालांकि पुस्तक-समितियां “मो० क० गांधी की पहली 
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४ “गाँवीजी का रहस्य” “साम्राज्य से युद्ध करनेवाला मनुष्य”, इत्यादि, पुस्तकों की 
सिफारिश करती रहेंगी और समालोचकगण घोषणा करते रहेंगे कि अमुक चरित्रेखक 
ने अन्त में इंसके जीवन के “रहस्य” का “उद्घाटन” कर दिया है । 

दस वर्ष पूर्व, जबकि वह अपनी ख्याति के उच्च शिखर पर थे, तव उनके दर्शनीय 
ग्यंक्तित्व॑ के लिहाज़ से छोगों का ध्यान उनकी ओर बहुत अधिक आकर्षित हुआ था । 
इससे उनके कार्यों पर से तो लोगों की दृष्टि हट गई, परच्तु उनकी प्रीतिभाजनता और 
उनका सहज स्वभाव सामने आने में बहुत सहायता मिली । इसमें कोई सन्देह नहीं 
कि इन सब बातों में उन्होंने खूब मज़ा उठाया, परन्तु वह कभी भी स्वयं अपनी 
गाथांओं से प्रभावित नहीं हुए। एक वार जॉन विल्क्‍्स ने तृतीय जाजे से कहा था, 
में स्वयं कभी भी विल्क्साइट (विल्क्स का अनुयायी) नहीं रहा ।” गांधी भी कभी 
गांधी-आइट (गांधी के अनूयायी) नहीं हुए । वह तो अपने भोले अनुयायियों के प्रति 
एक शान्त और कुछ-कुछ उपेक्षापर्ण रुख बनाये रहे हैं, और वह जानते हें कि उनके 
बहुत से भक्तों ने उनके उद्देश्य को सहायता पहुँचाई है | चुलबुलापन उनमें एक आक्ृृष्ट 
करने वाला गण है, और हास्य-रस की भावना के कारण वह सदा प्रसन्न रहते हैं । यदि 
आप स्वाभिमान बनाये रखें तो वह आपसे अच्छी तरह बातें करते रहेंगे और अगर 
आप मजाक करते रहें तो ब्रा भी वहीं मानते । वह कभी वड़प्पन नहीं जताते (हालांकि 
उनमे बड़प्पन बहुत है) । वह आप पर कठाक्ष करेंगे और यदि आप बदले में उनपर 
कटाक्ष करें तो रस लेंगे। 
काल्पनिक और “'साहित्यिक” व्यक्तियों को वह ज़रा शुष्क सन्देह की दृष्टि से 
देखते है । कोई सम्मति उनको नापसन्द हो तो वह मृस्कराते हुए इन शब्दों के साथ उसे 
निपटा देंगे, “अच्छा, लेकिन आप जानते हैं आप कवि हूँ! ” उनके कहने के ढंग से यह 
स्पष्ट झलकता हैं कि वह कहना तो यह चाहते हैं, “अच्छा लेकिन आप जानते हैं, आप 
खब्ती है।” परन्तु शिष्टाचार उनको स्पष्ट कहने से रोकता है । उनके और रवीन्द्रनाथ 
गकुर के बीच जो सम्बन्ध है उसे देखने में बड़ा आनन्द आता है। इन दोनों व्यक्तियों 
की पारस्परिक श्रद्धा गंभीर और अदूट है, यद्यपि ये दोनों एक-दूसरे से घिलकुल भिन्न 
प्रकृति के है । भारत इसको वर्षो से देखता आरहा हैं और यह दृश्य इस देश की 
सम्पन्न सावेजनिक शिक्षा का वड़ा भारी अंग हैं ! इसने इस गौरव की भावना को 
प्रोत्साहित किया हैं कि उनके देश में दो इतने महान्‌ व्यवित हैं, यद्यपि ये दोनों एक- 
ससरे से इतने भिन्न हैं और दोनों इस वात को इतनी अच्छी तरह जानते है कि राष्ट्र- 
नर्माण का जो कार्य दोनों को हृदय से प्रिय है उसके लिए हरएक कितना आवध्यक हूँ ! 
“बह खिजा भी सकते हें! / हममें से जिसका भी कभी उनसे सावका पड़ा है उसने 
कभी-त-कभी यह वात कही है, और कही भी है तो बड़े प्रेम के साथ ! बह सार भेजेंगे 
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लिए आना पड़े, और बातचीत करते-करते वह एकदम सिलसिला तोड़कर जो कुछ 
समय बचा हो उसीमें बातचीत समाप्त कर देंगे, क्योंकि उनके रोगियों को दस्त की 
पिचकारी देने का ठीक समय आ पहुँचा है; जो बात में कहना चाहता हूँ उसका यह 
एक मध्यम उदाहरण है; क्‍योंकि उद्देश्य हमेशा यही होना चाहिए कि बात को बढ़ाकर 
नहीं, बल्कि घठाकर कहा जावे । मेने एक बार उनको देखा ( उस बाद-विवाद के 
समय जिसका ज़िक्र में पहले कर चुका हूँ) जब कि बैलियोल के मास्टर, गिल्वर् 
मरे, सर माइकेल सैंडलर, पी. सी. लियन, इत्यादि के दल ने, लगातार तीन घंटे तक 
उनसे प्रश्तोत्तर और जिरह की । यह एक अच्छी-खासी थका देनेवाली परीक्षा थी, . 
परन्तु एक क्षण के लिए भी वह न तो झल्लाये और न निरुत्तर हुए । मेरे हृदय में यह 
दृढ़ विश्वास उत्पन्न हुआ कि सुकरात के समय से आज तक संसार में इनके सदृश पूर्ण 
आत्म-संयमी और शान्त-चित्त दूसरा देखने में नहीं आया । और एक-दो वार जब मेंने 
अपनेआपको उन लोगों की स्थिति में रखकर देखा जिनको इस अजित गंभीरता 
और धीरता का सामना करना पड़ रहा था, तो मेने! विचार किया कि.में समझ गया 
कि एथैन्स निवासियों ने उस “शहीद-मिथ्या तकंवादी” को ज़हर क्‍यों पिलाया थी। 
सुकरात की तरह इनके पास भी कोई “प्रेत” है। और जब प्रेत की पुकार अददर 
मिल जाती है तो वह न तो तक से विचलित होते हैं और न भय से । लिंडसे ने जिस 
हताशवाणी से प्रैसविटीरियन पादरियों के सम्मुख क्रॉमवेल की इस अपील को दुहराया 
था, “ईसा मसीह की दुह्ाई देकर में आपसे प्रार्थना करता हूँ कि आप इस वात की 
समझें कि यह सम्भव है कि आप गलती पर हों।” ये शब्द अब तक मेरे कानों में गूंज 
रहे हैं । लिडसे ने यह भी कहा था, “गांधीजी, सोचिए कि यह सम्भव है कि आप 
ग़लूती कर रहे हों ! ” परन्तु गांधीजी ने इसे सम्भव नहीं माना; क्योंकि सुकरात की 
तरह उनके पास भी एक “प्रेत” है और जब वह 'प्रेत! बोल चुकता है, तो भले ही मूल 
महात्माजी के चेहरे में अपने पर्ज घुप्तेड़ दे या एक पूरा विश्वविद्यालय अपना पके, 
सामने लाकर रखदे, परन्तु गांधी विचलित नहीं हो सकता । हि ह 
अंग्रेज़ी मुहाविरे पर उनका अद्वितीय अधिकार कुछ-कुछ इस कारण हूँ कि उनकी 
अपने मस्तिष्क पर पूरा काबू है । विदेशियों के लिए हमारी भाषा में सबसे कठित 
वस्तु अव्ययों का प्रयोग हूँ । मुझे आजतक ऐसा कोई भारतवासी नहीं मिला जिसने 
गांधी के वरावर इनको पूर्णरूपेण समझ लिया हो । यह वात मुझे गोलमेज़ परिपद्‌ 
के समय मालूम हुई जब उन्होंने तीन वार मुझसे अपने किसी वक्‍तव्य का मसविर्दी 
तैयार करने के लिए कहा । यदि आप पेशेवर लेखक हैं तो आप अव्ययों के विपय में 
सावधान रहने का प्रयत्न करते हें। और में स्वीकार करता हूँ कि इन मसविदों के बनाने 
में मेंने बहुत परिश्रम किया। गांधीजी मेरे कार्य को देखते जाते थे और कभी-कभी बव्यय 
का केवल एक सुक्ष्म परिवर्तन कर देते थे-- (यदि आपका अंग्रेज़ी का ज्ञान खूब गहरी 
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(न हो तो) आप शायद यह विचार करें कि वह परिवतेन बहुत साधारण था। परन्तु 
वह अपना काम कर दिखाता था। कदाचित्‌ उससे कहीं कोई मौक़ा निकल आता था, 
(बयोंकि राजनीतिज्ञ शायद मौके पसन्द करते है) । कुछ भी हो, उस परिवतंन से 

ऐमेरा अर्थ बदलकर गांधीजी का अर्थ बन जाता था । और जब हमारी निगाहें मिलती 

है थीं तथा हम एक दूसरे को देखकर म॒स्कराते थे तो यह ज़ाहिर होता था कि हम दोनों 

(इसे बात को जान गये हैं । 

| हाँ, वह वकील हैं, और वकील लोग खूब खिजा सकते हैं । जैसाकि--जब उस 

7इलग्ड का प्रतिनिधित्व वकीलों ने किया, अन्तर्राष्ट्रीय परिषद्‌ ( लीग-आँव-नेशन्स ) 

/ की पत्ता छय गया ! जब किसी देश में क्रान्ति होती है और वहाँका अधिकार अन्त 

£ जनता.के हाथ में आता है, तो सबसे पहला सुधार सदा यह होता कि वकीलों को 

६ मेंपाट पहुँचा दिया जाता है । बहुधा यह ही ऐसा एक सुधार है जिसके लिए आगामी | 

# पति को कभी पछताना नहीं पड़ता । 

/ और भारत में ब्रिटिश सरकार करती क्या जब उसका पाछा एक ऐसे वकील के 

४ भय पड़ा जिसने उससे लड़ते-लड़ते धीरे-धीरे अंग्रेज़ी शब्दों के सुक्ष्म-से-सूक्ष्म अर्थो का 

(शान प्राप्त कर लिया था, जिसे न केवल अपने लिए कोई भय या चिन्ता थी, बल्कि 
जो वाद-विवाद की धारा में बिलकुल आश्ञातीत परिवत्तेन हो जाने पर भी पराजित 

/ पहीं किया जा सकता था ? और बरी वात यह थी कि इस व्यक्ति की हास्यरस की 
भावना इस प्रकार की थी कि वह स्वयं ही आपके सामने इच्छापूर्वक अपनी क्षुद्रता स्वीकार 
कर लेता था और आपको यह मौक़ा नहीं देता था कि आप उसीके अस्त्र से उसपर 

' आक्रमण कर सकें | और सबसे मसीवत यह कि वह तो एक दूसरा एन्टीयस ही था 
जिसकी शक्ति पृथ्वीमाता को छते ही अजेय होजाती थी । गांधी को सदा सहारा प्राप्त 
था पूर्व के अमित धैये और वैराग्य और प्रतिरोध के परीक्षित उपायों का । 

+..... स्तव में उन दिनों भारत का निस्तार अहिंसा अर्थात्‌ “अहिसात्मक निस्क्रय- 
प्रतिरोध” के कठोर पालन में ही था, और जब गांधी ने दूसरों से पहले इसे अनृभव 
किया तो यह आच्तरिक प्रेरणा का ही प्रकाश था। “इस लक्षण से तेरी जीत होगी ।” 
वेंशक ! जब आपको ऐसा प्रतिहन्द्दी मिल गया जो इस तरह के आक्रमण के लिए 
तैयार न था, जो इससे घबरा गया हो, जो अस्पणष्ट रूप से यह महसूस करे कि वह 
ऐसे शत्रु पर आघात नहीं कर सकता जो बदले में आघात करने से इन्कार करे, तो 
पस्तव में आपने एक अस्त्र पा लिया और दुर्वछ और निरस्त्र भारत के पास दूसरा 
कोई अस्त्र था ही नहीं। अगर आपके पास केवल तीर-कमान हैं तो इनको लेकर 
मशीन-गनों का मुकाबिला करना मूर्खता है। आप केवल झत्रु को “कत्म-रक्षा के 
निमित्त” मशीन-गनें प्रयोग करने का मौक़ा देते हें, जब कि दूसरी और वह उनको 
भयोग करने में लज्जा अनुभव करे। आज “अहिंसा” जाहे जितनी 


2। 
श्ः 
डर 
कु 

डे 


हा 


+ 
£ः व्‌ द्ने [ 


कै बा 


२१६ सहात्सा गांधी : अभिननन्‍्दन-पग्रंथ 


दो, उस समय इसने अपना काम कर दिखाया !। ' 
और लाचारी तथा निराशा के कारण उत्पन्न हुई इस आन्तरिक प्रेरणा के साथ 


एक दूसरी प्रेरणा और आई। भारत की आत्मा ने चुपके से कहा, “धरना दो !/ 


मेरे विचार से शायद सबसे पहले रशत्रुक विलियम्स ने यह पता लगाया था कि गांधीजी 
की राजनैतिक चाल का सम्बन्ध “धरना देने” की पुरानी प्रथा से है । यह प्रथा, जो 
जॉन कम्पनी के समय में एक आफ़त हो गई थी, ऐसी थी कि कज़ेलेवा किसी नादि- 


हन्द कज़ंदार के द्वार पर, सताया हुआ व्यक्ति किसी अत्याचारी या शत्रु के द्वार पर, 


अनशन करके बैठ जाता था, जबतक मृत्यु या प्रतिकार उसे छुटकारा न दिला देवे। 


यदि मृत्यु हो जाती तो सदा के लिए उसका भूत एक निर्देयी छाया की तरह बैग, 


रहता जो अब अपील और पदचात्ताप दोनों के दायरे से बाहर थी । यह थी गांधीजी 
की क्रिया, जो ठेठ देशी क्रिया थी। वह लगभग चालीस वर्षो से, रह-रहकर, ब्रिटिश 


साम्राज्य की देहलीज़ पर धरना देते आये हैं। दो-एक वार तो उनका भूत हमारे पिर' 
पर आता-आता रह गया: है । “अहिंसात्मक असहयोग ।” जब आयलेण्ड के नवयुवक' 
झाड़ियों के पीछे से बम्ब और रिवाल्वर चलाते थे और रेलगाड़ियाँ उलट देते थे। 
तव भारत के नवयुवक बड़े चाव से इन बातों को देखते थे । परन्तु इससे भी अधिक 
पीड़ायुक्त दिलचस्पी के साथ सारे भारत ने तब देखा जब कारक के लार्डमेयर मैविस्वती 
ने. भूख-हड़ताल करके जान दे दी। १९२९ में राजनैतिक हत्या के अभियुक्त एक 
भारतीय विद्यार्थी ने भी ऐसा ही किया था और पंजाव से उसके घर कलकत्ता तक 
उसका शव जिस समारोह के साथ ले जाया गया वह भुलाया नहीं जायगा | विदेश्षी : 
सरकार के साथ, भारतीय हथियारों से, आमरण युद्ध किया जा रहा था। ये हथियार 
पश्चिम में भी पहुँच चुके थे और वहाँ सफल भी हुए थे। पहले नॉन कन्फामिस्ट- 
निष्क्रिय प्रतिरोधी; फिर स्त्री मताधिकार के पक्षपाती (जो भूख-हड़ताल की सोचकर 
एक कदम और भी आगे बढ़ गये थे--परन्तु शायद वे पूर्णतया “अहिसात्मक नहीं: 


-थे) और इनके बादं आयलेण्ड, देखने में आये । यह थी आमरण “अहिसा ! ” 
गाँधीजों के विपय में एक महान्‌ भारतीय ने एकवार मुझसे कहा था, “वह नीति- 
वान्‌ हैं, परन्तु आध्यात्मिक नहीं हैं ।” दूसरे भारतीय ने कहा--वह पकड़ में नहीं भीतें 
परन्तु इसमें कोई सन्देह नहीं कि वे सबसे ऊँचे दर्जे के सत्य का पालन कर सकते हूँ । 


ठ 


और मेरे देश में यह हुआ । गोलमेज़ परिपद्‌ के दिनों जो कुछ छोग उनसे मिले, उन्हें 
निराशा हुई। उन्होंने आइचर्य के साथ कहा--“यह तो सन्त नहीं है ! ” में भी उनकी 
सन्‍्त नहों समझता और स्पष्ट बात तो यह है कि मुझे इसकी चिन्ता भी नहीं कि वह | 
सन्त हैं या नहीं । में समझता हूँ कि वह इससे भी कठोर कोई वस्तु हैं, और ऐसी वस्द 
हैं जिसकी सन्‍्तों से अधिक इस निराशा के युग को, जिसमें हम रह चुके हूँ, आवश्यकता 


द्ववा।+.। “वह सबसे ऊँचे दर्जे के सत्य का पालन करने में समर्थ हूँ ।” वह वास्तव में समय । 
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हैं, वह उदात्त चरित्रता की अपूर्व ऊँचाई तक पहुँच सकते हैं) दक्षिण अफ्रीका का.वह 
सारा संग्राम, जिसके वह केन्द्र और आक्रमणकारी थे (और सब कुछ थे) एक ऐसी 
घटना हैँ जो मेरी प्रशंसा करने की शक्ति से वाहर है। और केवल उनका साहस ही 
अपार न था, बल्कि उनकी उदारता भी अपार थी । भारतवासियों की विशाल हृदयता 
मुझे जीवन के प्रत्येक पल में आइचय से भर देती है | उन्होंने व्यक्तिगत और जातिगत 
दोनों पहलुओं से यह बतला दिया है कि वह क्रोध से ऊपर उठ सकते हैं, जैसाकि में, 
एक अंग्रेज, महसूस करता हँ कि यदि उनकी जगह पर होता तो कभी न कर सकता | 
गांधीजी को चाहिए था कि वह हरेक सफेद चेहरे को जीवन-भर घृणा की दृष्टि से 
देखते, परन्तु उन्होंने ऐसा नहीं, किया। वास्तव में जैसाकि बहुत दिन हुए 
एडमण्ड कैन्डलर ने देखा था, वह अंग्रेज़ों से काफी प्रेम करते है । इसके बाद नेटाल में 
जूलओं का कथित विद्रोह हुआ जिसका प्रारम्भ बारह जूलओं की फांसी से हुआ और 
जिसमें गोलियों से उड़ा देने का और चाबुकों की मार का हृदय-विदारक दौर-दौरा 
रहा। गांधीजी ने यह दिखलाने के लिए कि वह ब्रिटिश-विरोधी न थे और घोर संकट 
के समय वह तथा उनके साथी अपने हिस्से का कतंव्य पूरा करने के लिए प्रस्तुत थे, 
आहतों के उपचार के लिए अपनी सेवायें अपित कर दीं। सुसंस्क्ृत मूर्खता (में इसको 
इसी नाम से पुकारूँगा) के फलस्वरूप उनको उन जूलुओं के उपचार का कार्य सौंपा 
गया जिनके दरीर फ़ौजी कानून के मातहत दी गई कोड़ों की मार से क्षत-विक्षत हो 
गये थे । यह अच्छी शिक्षा थी, यदि इसका अर्थ यह हो कि भारतवासी पहले से हूँ 
इस वात पर कड़े हो जावें कि जब सरकारें डर जाती हें तो वे क्‍या कर सकती 
है ! बह वास्तव में इस विषय में कड़े हो गये, परन्तु और वातों में नहीं । गांधीजी ने 
अपना यह विश्वास कायम रक्‍्खा कि यदि अंग्रेज को समझाया जावे और उसकी निष्पक्ष 
भावना को जागृत किया जावे तो उसका हृदय पसीज सकता हैं। अप्रेल १९१९ में 
जनरल डायर ने अमृतसर में, जलियांवाछा के उस नीचे वाग्न के मौत के पिजरे में, 
दो हज़ार आदमियों को गोली से उड़ा दिया और घायलों को रातभर वहीं तड़पने 
और कराहने के लिए छोड़ दिया । इसके बाद पालंमेन्ट के दोनों हाउसों में निन्दनीय 
वाद-विवाद भड़काये गये और एक नीचतापूर्ण आन्दोलन हुआ जिसने “डायर टस्टी- 
मोनियल फण्ड” के लिए २६,००० पौंड का चन्दा खड़ाकर दिया । राष्ट्रीय महासभा 
ने पंजाव की गड़बड़ पर अपनी रिपोर्ट तय्यार करने के लिए गांधी और जयकर को 
नियुक्त किया । इन पर सिलसिलेवार और व्योरेवार साक्षी (जिस पर उस दुख और 
मानहा निपूर्ण समय में सहज ही विश्वास कर लिया गया) यह प्रमाणित करने के छिए 
लादी गई कि जनरल डायर ने जान-बूसकर भीड़ को उस्त नीचे बाय में छलन्े जमा' 
(।एा८ ) किया था कि उनकी ह॒त्या करे । इस साली के पीछे अनियंत्रित कोर 
पीड़ा की उकसाहट थी । गांधीजी ने इसका तिरस्कार किया, उन्होंने भपने ही जालि- 
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भाइयों के दबाव का तिरस्कार किया। उन्होंने कहा--“मैं इस पर विश्वास नहीं 
करता, और यह बात रिपोर्ट में नहीं लिखी जायगी |”! उनकी आत्म-निर्भरता- की 
इससे बड़ी विजय दूसरी नहीं हुई और ऐसी परिस्थिति में आत्म-निर्भरता बड़ी ऊँची 
नैतिक विजय होती है । यदि आपको गत महायुद्ध का अनुभव हो तो आप जानतें हैं 
कि क्रोध और देशभक्ति से विचलित हो जाना और फिर भी न्याय का पक्ष लेना 
कितना कठिन है । गांधीजी ने इसमें सफलता प्राप्त की, और ऐसी मानहानिपूर्ण परि- 
स्थिति में प्राप्त की जिसका किसी अंग्रेज को आजतक अनुभव नहीं हुआ है, अर्थात्‌ 
एक पददलित जाति में उत्पन्न होना । यह है “सबसे ऊँचे दर्ज का सत्य”-- यह क्रिया- 
त्मक सत्य है, केवल शब्दों का सत्य नहीं । । | 
मेरा अन्तिम उदाहरण है १९२२ में उनका मुकदमा | यह घटता “उनके और 
उनके विरोधियों दोनों के लिए गौरवपूर्ण थी--जिस उच्च श्रेणी की मानवी “सभ्यता” 
का इसमें दिग्दशन हुआ उसके कारण यह असाधारण और कदाचित अपूर्व थी और , 
इसी बात ने इसे दोनों तरफ की ईमानदारी और निष्पक्षता का एक देवी प्रकाश वना “ 
दिया था, हालांकि उस समय आग भड़का देने का इतना मसाला था ॥ इस मुकदमे ने 
भारत में रहनेवाली अंग्रेज जाति के (हृदय में तो नहीं कहँगा, बल्कि) रुख में वास्त- _ 
विक परिवत्तंत का अंकुर उत्पन्न कर दिया । गांधीजी उनको चाहे जितना खिजावें, 
उन्होंने इनका आदर करना पहले ही सीख लिया था, और अब इस मूकदमे के अभि- 
नय में (आगे सज्ञा की बात तक गये बिना उससे बढ़ा-चढ़ा थिये ट्रिक विशेषण देता 
तो शायद ठीक न होगा) उन्होंने देखी इस मनुष्य की विचित्र, व्यंगपूर्ण, पूर्णतया 
गौरवमथ और उच्चकोटि की निलिप्त तथा वीरतापूर्ण आत्मश्क्ति ) इससे अधिक 
हमने क्या-क्या देखा सो में नहीं कह सकता | में जो जॉनबुलू का नमूना ही हूँ तो 
अपनी कह सकता हूँ । मुझे ऐसा प्रतीत होने छुगा कि उन्होंने ब्विटिश राज्य को, जी 
ऐसी वस्तु थी जिसको हममें से बहुत से चुनौती देने का साहस करने की इच्छा रखते 
थे, उतनी चुनौती नहीं दी जितनी कि सम्पूर्ण आधुनिक संसार को चुनौती दी जिसमें 
मनृष्य-जीवन को . मशीनमय वनाकर उसकी गति-वृद्धि को रोक दिया हैँ। उनकी 
हमारे साथ झगड़ा उससे अधिक गम्भीर और व्यापक वस्तु थी जितना हम उ्त 
समझते थे ! 
॒ अपैन्डिसाइटिस के आपरेशन के कारण उनको जल्दी मृक्‍त कर दिया गया 
(११ जनवरी १९२४) । जेल के गवनेर ने उनको छुट्टी दे दी कि वह चाहें तो अपन 
वैद्य का इलाज करा सकते हैं या अपनी पसन्द का कोई सर्जन बुला सकते हैं | शिप्टा- 
चार में पीछे न रहने की इच्छा से गांधी ने अपने आपको गवरनेर के हाथों म॑ साप दिया 
और कोई विज्येप अधिकार नहीं मांगा। सर्जन ने एक विजली की टाचे का प्रवाग 
१. यह बात मुझे एम. आर. जयकर से मालूम हुई । 
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किया जिसका बल्ब ऑपरेशन के मध्य में ही जल गया, नर्स ऑपरेशन के अन्त तक 
एक हरीकेन लालटैन लिये खड़ी रही | यदि रोगी की मृत्यु हो जाती तो हम जानते हैं 
कि भारत और संसार क्या कहता । मिस मेयो नें इस घटना का बड़ा अवज्ञापूर्ण वर्णन 
किया है, परन्तु गांधीजी ने इसको “पवित्र” अनुभव बतलाया है जो उनके जेलर के 
लिए “और मुझे विश्वास है मेरे लिए” प्रशंसा की बात थी। वास्तव में यह प्रशंसा 
की बात थी और इस संसार में जहाँ इतनी अप्रिय वस्तुयें हें, यह एक दूसरी ही तरह 
की वस्तु थी । 

मुझे समय नहीं है कि में चर्खे के सिद्धान्त के विषय में कुछ कहूँ | में अनुभव 
करने लगा हूँ कि यह विवेकपूर्ण और न्यायोचित थां, यद्यपि इसे कभी-कभी निरर्थक 
चरम सीमा तक पहुंचा दिया गया | उदाहरणार्थ जब उन्होंने रवीन्द्र ठाकुर से प्रतिदिन 
कातने के. लिए कहा । उनमें हानिरहित आत्मपीड़न की जो झलक है, उसके विषय 
में भी में कुछ नहीं कहँगा । इसके कारण वह अपने देशवासियों द्वारा अछूतों अथवा 
दुधारू गायों के प्रति किये गये अत्याचारों के पर्चात्तापस्वरूप जानवूझ कर गन्दे-से- 
गत्दा भंगी का काम जो उन्हें अपने बाहरी रोगियों के अस्पताल में मिले, करते हैं, और 
('फूका' की निर्दय क्रिया के द्वारा गायों में से जितना दूध वे दे सकती हें उससे अधिक 
तिकालने के विरोधस्वरूप) केवल बकरियों का दूध पीते हैं । 

वह दूसरे लोगों को बड़ी खूबी के साथ जांच सकते हैं। उनकी मनुष्यता से अधिक 
गम्भीर वस्तु का उदाहरण इतिहास में नहीं है । उनके हृदय में प्रत्येक जाति के लिए 
और सब से अधिक दीनों तथा दलितों के लिए दया और प्रेम है। वह वास्तव में 
निष्काम हैं । सारा भारत जानता है कि उनकी दृष्टि में सव पुरुष और स्त्रियाँ समान 
हैं। स्वयं उनका पुत्र भी उनके लिए एक भंगी के पुत्र से अधिक नहीं है। उनको अपने 
लिए न कोई भय है न कोई चिन्ता | वह विनोदी, दयामय, हठी, साहसी है । भारतवर्ष 
इतना फटा हुआ, विभाजित--दरारों से पूर्ण, टुकड़े-टुकड़े हुआ, चिप्पियां लगा हुआ--- 
था, जितना इस पृथ्वी पर और कोई राष्ट्र न था । बुद्ध के वाद पहली वार उसे ऐसी 
हलचल का ज्ञान हुआ जो उसके कोने-कोने में फैल गई, ऐसे इवास और ध्वनि का पता 
चला जिसको सब जगह अनुभव किया गया और सुना गया, यद्यपि उसके दाब्द हरवार 
समझ में नहीं आये । राष्ट्रीय आन्दोलन में अधिक सुन्दर वक्‍ता तथा अधिक विद्वान 
लोग हैं परन्तु ऐसा एक ही व्यक्ति हैं जिसने भारत के नर-न ॥रियों के हृदय में यह बात 
जमा दी हैँ कि उसका तथा उनका रक्‍तत-मांस एक हो होंने अछतों में माथा का 
संचार किया है, डोम और पासी इस वात का स्वप्न देखने लगे हैँ कि वे नी मनृष्यों 
की श्रेणी में गिने जाते हैं । उन्होंने ऐसी भावनाओं तथा आश्ाओं को जागूत किया है 
जो किसी भी राजन तिक दलूवन्दी से अधिक व्यापक हैं। उन्होंने भविष्य के लिए भारत- 
वासियों के मार्ग की दिशा ही निश्चयात्मक रूप से बदल दी है । 


२२० महात्मा गांधी : अभिनन्‍दन-ग्रंथ 


उन्होंने इससे भी अधिक करके दिखलाया है । मेने उनको रांजनीतिज्ञ कहकर 
उनकी आलोचना की है । परन्तु जैसा कि मेने एक दूसरी पुस्तक में लिखा है, “वह उन 
गिने-चुने व्यक्तियों में गिने जावेंगे जिन्होंते एक युग पर “आदर्श” की छाप लगा दी है। ' 
यह आदशों है 'अहिंसा” जिसने दूसरे देशों की सहानूभूति को बलपूर्वक आकर्षित कर 
लिया है ।” इसने “ब्रिटिश सरकार के 'दमन' पर भी एक पारस्परिकता की लचक की 
छाप दे दी है“--और यह बात मालूम होता है किसीके ध्यान में नहीं आई हूँ। भार- 
तीय आन्दोलन के साथ रक्‍्तपात और नृश्ंसता हुई है । परन्तु फिर भी दोनों ओर के 
गर्म पक्षवालों की तमाम बातों पर विचार करते हुए भी इस आन्दोलन का व्यवहार 
इस मध्यवर्ती विश्वास को दृढ़ करता है कि इसके परिणामस्वरूप दोनों देशों में एक 
विवेकपूर्ण तथा सभ्यतापूर्ण सम्बन्ध स्थापित होने की संभावना है ।” यदि ऐसा हे, 
और संसार में आज जो अविवेक फल रहा है वह दूर हो जावे, तो मेरा देश तथा 
भारतवण, दोनों इस पुरुष को अपने सबसे महान्‌ और प्रभावशाली सेवकों तथा पुत्री 
की श्रेणी का समझेंगे । इन्होंने भारत तथा इंग्लैण्ड के पारस्परिक झगड़े को एक 
कौटुम्बिक झगड़े तक ही सीमित रक्‍्खा है, जैसा कि वह सब प्रकार से है भी । कुंटुम्बों 
में बहुधा बड़े बुरे व्यवहार होते रहते हैं, परन्तु ये झगड़े बहुत कम ऐसे होते हैं जिनका 
निपटठारा न हो सके । 
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सत्याग्रह का मार्ग 


श्रीमती सोफ़िया वाडिया 
[ इंडियन पी० ई० एन, बम्बई की संस्थापिका व सम्पादिका ] 


गांधीजी एक व्यावहारिक रहस्यवादी हैँ जिनके जीवन का दर्शन तथा जिंनकी 
राजनंतिक कार्यक्रम एक साथ सहस्रों लिए प्रेरणारूव तथा करोड़ों के लिए 
पहेली है । जहाँ एक ओर उनके आत्मिक जीवन के दर्शन का सिद्धान्त कोई भी 
बृद्धिमान मनष्य समझ सकता है, तथा उसके नियमों का हर एक उत्साही तथा दूँई 
निश्चयी व्यक्ति पालन कर सकता है, वहां उनका राजन तिक कार्यक्रम तवतक पहेली 
बना रहेगा, जवतक कि उनको भारत के अत्यन्त अतीत काल के स्वाभाविक विकार्स 
रूप में और सच्चे अर्थों में भारत के वर्तमान इतिहास का निर्माण करने वा 
शक्तियों के मूर्त करनेवाले पुरुष के रूप में न देखा जावे । 
आज कर का भारत, ईरारन या मिस्र की तरह, प्राचीन भूमि में उपर्जी हुई * 
नई सम्यता नहों है । बवीसवीं शत्ताव्दी की भारतीय चेतना की जीवन-बारा में क्रम 
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विकास है, यह वही धारा है जो करोड़ों वर्षों से निरंतर स्थिरता के साथ बहती चली 
भरही है । यहाँ तक कि भारत में पुरातत्त्व की खुदाई के परिणाम भी एक नया अर्थ ले 
लेते हैं तथा एक नया महत्त्व रखते हैं, जेसा कि कदाचित्‌ सिवाय चीन के और किसी 
जगह प्राप्त हुई वस्तुयें नहीं रखतीं । उदाहरणार्थ मित्र के स्तूप उस देश के लप्त प्राचीन 
गौरव की याद विलाते हैं, परन्तु मोहेन्जोदारों में हम कह सकते है कि यह बात नहीं 
है, क्योंकि यह कोई प्राचीन निशानी नहीं है, बल्कि भारत की जीवन-संस्क्ृति परंपरा 
का एक सचेतन केन्द्र है । 
. वास्तव में जिस अर्थ में हम अर्वाचीन ईरान या मिस्र की बात कहते हैं वह अर्थ 
.अर्वाचीन भारत पर लागू नहीं है, भारत तो उस अर्थ में भी अर्वाचीन नहीं है जिस 
अर्थ में जापान माना जाता है, अर्थात्‌ पुरानी वही जाति बिलकुल आधुनिकता में ढल 
चुकी हैं । नये सांचे में ढला हुआ भारत केवल बड़े-बड़े शहरों में ही पाया जाता है 
और वहाँ भी थोड़े से ही अंश में । अंग्रेजी जानने वाले बहुत से भारतीयों में “नवीन 
वनने” की प्रवृत्ति है। दुर्भाग्यवश यह प्रवृत्ति जोर भी पकड़ती जारही है, यद्यपि गांधीजी 
के लेखों तथा कार्यों से इसकी गति रुक रही है । नई रोशनी का भारत तभी वजूद 
में आवेगा. जब गांधीजी के प्रभाव को छोग न मानेंगे तथा उनके राजनैतिक तरीके 
तिकंम्मे हो जावेंगे । यह भारत के लिए तथा संसार के लिए उससे भी महान्‌ आपद 
की घटना होगी जो भारत के बुद्ध के सिद्धान्तों को त्याग देने के कारण हुई थी । वह 
त्यागना बुरा और हानिकारक था, परन्तु उसने भारतीय संस्कृति का नाश नहीं किया, 
यद्यपि उसने इसकी बढ़ती हुई लहर के वेग को रोक दिया तथा भारत का संसार की 
सेवा उतने बड़े पैमाने पर करने का मौका छीन लिया जितनी वह कर सकता था । 
गांधीजी के जीवन के कार्यकलापों को भारतीय इतिहास के एक असमाप्त तथा 
विकासशील अध्याय के रूप में देखना आवश्यक हैँ । हमारे देश का इतिहास मुख्यतः 
आध्यात्मिक व्यक्तियों द्वारा बनाया गया है । स्मरणीय कला तथा साहित्य-संयूत 
विज्ञाल राजतन्त्र स्वभावतः उस आध्यात्मिक संस्कृति के मूल से उत्पन्न हुए और बढ़े 
जिसको इन व्यक्तियों ने मूत्तिमान किया तथा सिखाया । उदाहरणार्थ, अद्योक का 
साम्राज्य तथा अजन्ता की कला एक विद्ञाल वृक्ष की एक ही जझाखा के फल हूँ; वह 
शाखा है गौतम बुद्ध । इस वृक्ष की अनगिनती शाखायें हैँ और उसका मेरुदण्ड वह 
अखण्ड संस्कृति है जिसमें पहले के सब वुद्धों, वैदिक ऋ्रषि तथा कवियों का दान सम- 
न्वित है, उसकी जड़ें पौराणिक गाथाओं में वणित झकटद्गीप तथा ब्वेतद्वीप की प्राचीन 
मिट्टी में दबी हुई हैं । यह आवश्यक है कि गांधीजी को भारतीय इतिहास के दीसदीं 
शताब्दी के उस चित्रपट पर एक जीवित केन्द्र-युरुप के रूप में देखा जावे झिसकी पूस्ठ- 
भूमि में करोड़ों वर्षो की घटनाओं का सार है । 
जिन शक्तिशाली आध्यात्मिक व्यक्तित्वों ने हमारे इतिहास में मुरप नाग लिया 
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है वे सदा योग-युक्‍त पुरुष रहे है । उन्होंने अपनी दुष्प्रवृत्त इन्द्रियों को अनुशासन में 
लाकर अपनेमें योग साधा है। हाथों की, मस्तिष्क की तथा हृदय की क्रियाओं 
का जितना ही अधिक समरूप एकीकरण होगा, उतना ही महान्‌ व्यक्तित्व होगा। 
उन्होंने बाहरी ऐश्वर्य्य से नहीं, वरन आन्तरिक सम्पन्नता से अपनी प्रिय मातृभूमि को 
सेवा की है । आवश्यकता पड़ने पर उन्होंने राम की तरह राजसी वस्त्र भी धारण किये 
हूँ । दूसरे युग में राजकुमार सिद्धार्थ ने अपने राजदण्ड के बदले बुद्ध का भिक्षा-पात्र ढे 
लिया । ये दोनों इन्द्रियजित व्यक्तित्व थे । इनके अतिरिक्त और भी-कवि, ऋषि 
महर्षि हुए हैं, जो सब-के-सब बाह्य रूप में एक-दूसरे से भिन्न तथा विभिन्न परिस्थितियों 
में काम करनेवाले रहे हैं, परन्तु आन्तरिक ज्ञान में सब एकसमान थे--इनके मान 
में आत्मा का प्रकाश था तथा हृदय में तथागत की ज्योति थी । इनके विषय में बह 
जा सकता है कि वे इतने भारतीय इतिहास के वबनानेवाले नहीं थे जितना कि संत्तार 
के इतिहास ने, अर्थात्‌ भारतवर्ष कहलानेवाले तथा कर्मभूमि के नाम से विस्यात 
भूखण्ड की आत्मा की शक्ति ने, उतको बनाया। इस सबने भारत की वास्तविक 
प्रकृति, इसका आन्तरिक गुण, इसके आध्यात्मिक न्याय तथा नीति, जो धर्म की परि- 
भाषा के अन्तर्गत है, इनकी रक्षा करके मनुष्य-जाति की सेवा की । यह तक कदा चित 
कल्पनात्मक तथा ऐतिहासिक दृष्टि से यक्तिहीन प्रतीत हो । पाइचात्य विद्वान भारत 
के प्राचीन निवासियों में ऐतिहासिक दृष्टिकोण के अभाव की शिकायत करते हूँ। इसव 
वे भूल करते हैँ, क्योंकि वे उसी तरह का ऐतिहासिक दृष्टिकोण तलाश करते है 
जिससे वे सबसे अधिक परिचित हैं । पाश्चात्य संस्कृति इतिहास को जसा समझती है 
तथा उसका जो अथे लगाती है उसका वर्णन स्वयं गांधीजी ने इस प्रकार किया 
“इतिहास वास्तव में प्रेम अथवा आत्मा के बल की एकरस क्रिया में होनेवाली 
प्रत्येक रुकावट का आलेख्य है"** । चंकि आत्मिक बल एक प्राकृतिक वस्तु हैं, मत 
उसका वर्णन इतिहास में नहीं किया जाता । कर 
इस उलठे अर्थ में हमारे प्राचीन आलेख्य बिलकुल अनैतिहासिक हैं; उन 
अधिकतर आत्मा के कर्मों का वर्णन है और नैतिक शक्तियों तथा आदर्शों पर 
सांसारिक वातों की अपेक्षा अधिक ज़ोर दिया गया है। इस अर्थ में पुराण इतिहास है 
पाइ्चात्य इतिहासकार की कठिताई कुछ परिवर्तित ढंग से आधुनिक राजनी तिनी 
में--चाहे फिर वे ब्रिटिश हों या और पश्चिमी मनोवृत्ति के लोग हो--इुवारा प्रकट 
| है, जिनका कहना हूँ कि गांधीजी में राजन तिक भावना का अभाव है वर्यो 
आधुनिक राजनीतिज्ञ के लिए राजनेतिक भावना की अभिव्यवित केवल एक हैँ कक 
से हो सकती है, दूसरे प्रकार से नहीं अयोध्या में दशरथ के परामशदाता वर्शि 
की भाँति राजाओं तथा सम्राटों के दरबार के मह॒पि उच्चश्रेणी के राजनीतिज हैं 
थे परन्तु आज उनके उत्तराधिकारी इतने भी वोट एकत्र करने में सफल नहीं ५ 


कप 
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कि वे किसी पश्चिमी पालंमेण्ट के सदस्य बन सकें। 

गांवीजी की कथित अस्थिरतायें तथा अव्यावहारिकतायें तभी समझ में आ 
सकती हूँ जब हम उनको एक आत्मा के रूप में देखें, और जब हम इस तथ्य को विचार 
में लावें कि वह उन व्यक्तियों में से हैं जो अपने मस्तिष्क तथा हृदय में समझौता करने 
पैइन्कार कर देते हैं, जो अपनी अन्तरात्मा के विरुद्ध आचरण करने के लिए तैयार 
नहीं होते, जो सब घटनाओं को सांसारिक दृष्टिकोण से नहीं देखते, बल्कि उनको अपने 
लिए आत्मज्ञान का तथा दूसरों के लिए आत्मिक सेवा का मार्ग समझते हैं। वह अपनी 
फिलासफी का पालन करते हैं, अपने सिद्धान्तों के अनुसार आचरण करते हैँ, और इसी- 
लिए वह उन सभी के लिए थोड़ी-बहुत अविगत पहेली बने रहते हैं जो समझौता करते 
रहते है तथा इस कारण मानसी गड़बड़ और इन्द्रियों की तथा इन्द्रियों के जगत्‌ की 
नेतिक शिथिलता की अस्तव्यस्त अवस्था में पड़े रहते हैं । 

यदि हम इन दो बातों को समझ जावें कि गांधीजी (१) न तो राजनीतिज्न 
हैं; न दाशेनिक, न धर्मशास्त्रवेत्ता, बल्कि आध्यात्मिक सुधारक हैं तथा, (२) वह 
भारत की आत्मा अथवा आये धर्म के अवतार हैँ और इस प्रकार भारत के वर्तमान- 
कालीन इतिहास का अध्याय लिख रहे हैँ, तो हम उनके बहुमुखी कार्यकलापों का चित्र 
ठीक रूप से प्राप्त कर सकते हैं । 

संसार में गाँधीजी भारत के राजनैतिक नेता के ही नाम से सबसे अधिक 
प्रसिद्ध है । निस्‍्सन्‍्देह छोग उन्हें एक रहस्यवादी तथा धामिक मनुष्य कहते हें, परन्तु 
बहुधा उनका घर्मं एक गौण महत्व की वात समझा जाता है, तथा अंग्रेज लोग और 
स्वयं उनके बहुत-से देशवासी भी उनके वक्‍्तव्यों को समझने में भूल करते हूं, क्योंकि 
वे उन वक्‍तव्यों को इस प्रकार सुनते हें और प्रयोग करते हैं मानों वे किसी देशभक्‍त 
राजनी तिज्ञ के दिये हुए हों । वे उनके इस महत्वपूर्ण सिद्धान्त को भूल जाते हैं # 

नेतिकतारहित राजनीति ऐसी वस्तु है जिससे बचना चाहिए ।” जब वह यह घोषित 
करते हैँ कि “मेरी देशभक्ति सदा मेरे धर्म की चेरी हूँ” तो वह उस देशभव्तित तथा 
राष्ट्रीय को एक नया महत्व देते हैं जो आज संसार की गोलमाल बौर अज्ञान्ति का 

मूल कारण बनी हुई है । वह भारत के शत्रु को कोई हानि नहीं पहुँचावेंगे; क्‍योंकि 
किसीको हानि पहुँचाना अधर्म 

अतः यह भावश्यक हैं कि हम गांधीजी के आन्तरिक धर्म के सम्बन्ध में जाँच 


५ 


का अंक 


पड़ताल करें। वह अपनेआपको हिन्दू कहते हें, परन्तु वह हिन्दू केवल इसी ऋर्म में है 
क्कि हिन्दू धर्म में वणित सार्वभौम उपदेश उनको सबसे अधिक तथा सबसे प्रभाव- 
धाली रूप में अच्छे मालम होते है । वह लिखते हैं :-- 

“धरम को सबसे उच्च परिभाषा के अन्तर्गत हिन्द घर्म, इस्लाम, ईसार्ट थ 
स्थादि सब आजाते हैं; परन्तु वह इन सबसे श्षेप्ठ हैं ॥ आप उसे मर 


हशडरल+र 


श्र .... भहात्मा गांधी ; अभिननदत्त-प्रंथ 


पहचान सकते हैं, जो प्रत्येक वस्तु में व्याप्त है तथा जो सब.प्रकार के विनाशों और 
परिवतंनों के बाद भी जीवित रहता है । पा 


“धरम मुझे प्रिय है, और मेरी सबसे प्रथम शिकायत यह हैँ कि भारत धर्महीन 


होता जा रहा है । यहाँ में हिन्दू या मुसलमान या पारसी धर्म का विचार नहीं कर रहा 


हूँ बल्कि उस धर्म का विचार कर रहा हूँ जो सब धर्मो के मूल.में है। हम परमात्मा 


से विमृख होते जा रहे हैं ।” न्‍ आज 

गांधीजी परमात्मा की परिभाषा में कहते हैं कि वह “एक अवर्णनीय गूढ़ शर्कित 
है जो प्रत्येक वस्तु में व्यापक है ।” वह वर्णन करते हैं:--- 

''मैं यह निश्चयपूर्वक अनुभव करता हूँ कि जहाँ मेरे चारों ओर की प्रत्येक वस्तु 
सदा परिवर्तनशील तथा सदा नाशवान है, वहाँ इस समस्त परिवतेन के मूल . में एक 
सजीव शक्ति है, जो निविकार है, जो सबको धारण किये हुए है, जो सृष्टि की रचना 


करती है, प्रय करती है तथा पुनः रचना करती है। यह ज्ञानदाता शक्ति अथवा 


आत्मा ही परमात्मा हैं ।” 

यह परमात्मा त्रिगुणात्मक--सत्‌, चित्‌, आनन्द-नहै । न्‍ । 

/ “सत्य' शब्द 'सत्‌” से निकलता है, जिसका अर्थ है होना । वास्तव में सत्य के 
अतिरिक्त और कोई वस्तु नहीं है, अर्थात्‌ किसी वस्तु का अस्तित्व नहीं है है 
जहाँ सत्य है वहां ज्ञान, विश्ृद्ध ज्ञान भी है। और जहाँ विशुद्ध ज्ञान हैँ वहाँ सदी 
आनन्द है । 

परमात्मा “सबके अन्दर है” तथा “प्रत्येक मनुष्य परमात्मा की प्रतिमूर्ति है ! " 
अत: हममें से प्रत्येक के भीतर सत्‌-चित-आनन्द का अस्तित्व है--परन्तु उसका केंवेल 
कुछ ही अंश आवरणरहित है, क्योंकि वह अज्ञान तथा अविद्या के आवरण से ढकीं 
हुआ है। मनुष्यों को उचित हैँ कि इस आन्तरिकं देवता की शक्ति से जीवित रहने का 
प्रयत्न करें । जब गांधीजी शिकायत करते है कि भारतवासी परमात्मा से विमु्र 


होते जा रहे हैं तो उनका तात्पर्य यह है कि वे छोग अपने भीतर की परमात्मा की 


शक्ति के द्वारा जीवित रहने का प्रयत्न नहीं कर रहे | “मनुष्य पशु से ऊपर हैं और 
“उसे एक दैवी कर्तव्य पूरा करना है” । “हम पृथ्वी को जानते हैं, परल्तु हम अपना 
अन्तरात्मा के स्वर्ग से अपरिचित हैं ।” 

मनुष्य का श्रेष्ठतम कर्तव्य क्या ह ? सच्चे ज्ञान से सत्य की खोज और केवल 
इसी के द्वारा नित्य आनन्द प्राप्त हो सकता हैँ । “सत्य को पूर्णतया जान लेना अपने 
आपको तथा अपने भविष्य को पहचान लेना है, अर्थात्‌ पूर्णता प्राप्त कर देन हैं . 

परन्तु मनृष्य में नीच पाशविक प्रवृत्ति है। अतः जिस मिट्टी से मनुप्य का द्हृ 
बनी हैं उस पर अपूर्णता की छाप छगी हुई हैँ | सबसे प्रथम आवश्यक कर्म हैं अपने 
में निहित पूर्णता के अस्तित्व को तथा अपने चहुंओर की अविद्या से प्रवर्तन और 


। 
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प्रभाव को स्वीकार करना । जब हम अपनी दो मुखी--दैवी तथा दानवी--प्रकृति से 
मुकाबिला करते हैँ तो उसमें जो क्रिया अन्तहित है उसका गांधीजी प्रभावशाली ढंग से 
वर्णव करते हँं--- 

“मुझे अपनी अपूर्णताओं का दुःखमय ज्ञान है तथा इसीमें मेरा समस्त बल है, 
क्योंकि मनुष्य के लिए स्वयं अपनी मर्यादाओं को जान लेना एक दुष्प्राप्य वस्तु है ।” 

चूंकि हम निरचयरूप से स्वयं अपनी मर्यादाओं को नहीं ज.नते, अतः हमको 
भी दिव्यात्मा दिखलाई नहीं पड़ती । हमारी दुर्वलतायें उनसे छड़ने तथा उनको परास्त 
करने का प्रश्न उठाती हैं और यह प्रदइन स्वभावत: ही हमको आत्मा तथा अन्तरात्मा 
की शक्ति तक ले जाता है । इन दुर्बछ्ताओं को जीत लेने से ही “जीवन मृत्यु के 
ऊपर शाइवत विजय प्राप्त कर लेता है।” 

अपनी अपूर्णता पर विजय प्राप्त करने की तरकीब, जिससे हमारी गुप्त पूर्णता 
प्रकट हो जावे, गांधीजी के इस उपदेश में दी हुई हँ---''जो अभिन्न अहिंसा हममें से 
प्रत्येक के अन्दर निहित है उसका विकास करो |” इसका गूढ़ार्थ ध्यान देने योग्य है 
जा गृप्त है उसे प्रयत्न के द्वारा प्रकट करने की आवश्यकता है। यह प्रयत्न किस प्रकार 
किया जाय ? 

“यदि मनष्य को कोई कतंव्य पूरा करना है, ऐसा कतेव्य जो उसके योग्य हो, 
तो वह अहिंसा है | हिंसा के मध्य में खड़ा हुआ भी वह अपने हृदय की ठेठ आन्तरिक 
गहराई में जाकर बस सकता है और अपने चारों ओर के संसार को यह घोषित कर 
सकता हूँ कि इस हिसा के जगत में उसका कतंव्य अहिंसा है और जिस अंश तक वह उसे 
पालन कर सकता है, उसी अंश तक वह मनृष्य-जाति का भूषण हूँ । अतः मनृप्य की 
प्रकृति हिसा की नहीं बल्कि अहिसा की ह्‌, क्योंकि वह अनभव के द्वारा कह सकता कता हें 
कि उसका आन्तरिक विश्वास है कि वह देह नहों, वल्कि आत्मा है और वह देह का 
उपयोग इसी उद्देश्य से कर सकता हैं कि आत्मज्ञान प्राप्त करे ।* 

परन्तु इस निश्चय पर दृढ़ रहना चाहिए । जब मनुप्य अपने अन्‍्तरात्मा सें 
निवास करता है तो उसे पुण्य और पाप दोनों मिलते हैं | जरयूस्त धर्म में वर्णित 
वोह-मनो तथा अकेम-मनो दोनों मानस उसमें कार्य करते रहते हैँ । मन॒प्य का अपना 


अन्त:करण इसके लिए पर्याप्त नहीं हैं चद्यपि वह भी आन्तरिक बात्मा का रुप हूँ। 
गाधोजी ठीक ही कहत हू: अन्तः:करण चसचक लिए छ्क च्सा चउसक्त नहा हट | ५ तो 
मनृष्व के अच्त करण की सहायता करनवाला काना ज्यात दहाया चाहुए एड 


9 75003 200. ; 
5. जे गांधीजी बहने हे 
मल भथ म गाधाजा बटन हे 


नेश्रीन्त पोप ? कोई श्षुति ? अपनी रचनाओं के एक सूल अंडे 
में इस बात का दावा नहीं करता कि मेरी मान-प्रदधकता तथा 

3रणा निभ्नान्त है । जहाँ तक मेरा अनुभव है 

के वह निर्धान्त है, मानने के योग्य नहीं है, वर्यों 


थ्‌ 
डे कि 


>मन्‍काकक 


9 “7० 


धरे णे पः हु 
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सकती है जो दुविधा से मुक्त होने का दावा करे और किसी अवसर पर यह निश्वय 


करना कठिन है कि दुविधा से मृक्ति का दावा न्यायोचित है या नहीं। अतः निम्मात्ि ' 
का दावा सदा एक भयंकर दावा रहेगा । परन्तु यह बात नहीं है कि इससे हमारे लिए -. 
कोई मार्ग ही न रहा हो । संसार के ऋषि-महषियों के अनुभवों की समष्टि हमको, 


प्राप्त हे तथा भविष्य में सदा प्राप्त होती रहेगी। इसके सिवा मौलिक सत्य 
हुत से नहीं हैं, केवल एक ही मौलिक सत्य है, जो स्वयं सत्य ही है । जिसका दूसरा 
नाम अहिंसा है। परिमित ज्ञानवाली मनुष्य-जाति सत्य और प्रेम का पार पूर्णह्य 


से कभी नहीं पासकेगी; क्योंकि ये स्वयं अपरम्पार हैं। परन्तु हम अपने मार्गप्रद्शन , 
के लिए काफ़ी जानते हैं । हम अपने कर्मों में भूल करेंगे और कभी-कभी भयंकर भू 


करेंगे । परन्तु मनृष्य एक स्वाधीन प्राणी है और स्वाधीनता में आवश्यक हप से भूल 


करने का अधिकार भी उतना ही शामिल है जितना, उन भूलों को जितनी बार वे हों, 


सुधार का । 


किये जाने का मुख्य कारण क्या है ? सब मनृष्य भूल करते हैं, परत्तु. इस भूछों को 
पहचानने की शक्ति कितनों में है ? और कितनों में इतनी साहसपूर्ण मनःशर्वित है 
जो भूलों को स्वीकार करले ? गांधीजी के स्वात्म-योग-यक्‍्त होने का एक लक्षण यह 

कि उनका स्वभाव है कि वह निष्कृपट रूप से अपनी भूलों को स्वीकार कर लेते है | 
दूसरा लक्षण यह है कि वह अपने अनुयायियों के दोषों को अथवा अपने कुटुम्वियों के 
अपराधों को अथवा अपने राजनेतिक दल की कमज़ोरियों को निर्भयतापुर्वक जाहिर कर 


देते हैं । वह अपने स्वधर्मावलम्बियों की धार्मिकहीनता को प्रकट करने से नहीं डरतें। 


*+, 
मम 


कोई मनृष्य एक शक्तिशाली साम्राज्यशाही सरकार को 'शैतानी' कहने से क्‍या डरे 
जब वह स्वयं अपने ही शरीर की शैतानी शक्तियों के विषय में लिखकर अपना हैं 
असलीरूप जनता के सामने रखने में नहों सकुचाता जैसाकि उसने 'मेरे सत्य के प्रयोग 
अथवा आत्म-कथा" में किया हैं ? 

उसी मौलिक लेखांश में हमको उनके स्वाधीनता के आदर्श की झांकी मिलती 
है । जो मनृष्य स्वयं अपने ऊपर शासन कर सकता है वह सबसे उच्च श्रेणी की 
सुधारक है । यह आदर्श गांबीजी की फिलासफ़ी का आधार हूँ। आशिक सु? 
राजनैतिक सुधार, सामाजिक सुधार, धामिक सुधार, ये सब व्यक्तिगत सुधार के ब्याप 
रूप हैं । उदाहरणार्थ सवसे वास्तविक सुधार--अर्थात्‌ आथिक सुधार--के विंपय 
वह कहते ह--- 

“भारत की आशिक स्वतन्त्रता का अर्थ में यह छेता हूँ कि प्रत्येक व्यवित, री 
वह स्त्री हो या पुरुष, स्वयं अपने ऐच्छिक प्रयत्न से, अपनी आर्थिक उन्नति कर 

ऐच्छिक प्रयत्त का सम्बन्ध उस समाज से होता है जिसमें वह रहता ५ | * 


क्या गांधीजी ने भूलें की हैं ? भूलें सबसे होती हैं। परन्तु भयंकर भूडों के' 


, श्रीमती सोफ़िया वाडिया २२७ 


*भाधथिक समस्या का राष्ट्रीय पहल बड़े अच्छे ढंग से समझाया गया है वह फिर कहते हैं-- 
._ “वास्तविक समाजवाद हमकों अपने पूर्वजों से विरासत में मिला है जिनका 
उपदेश हैं, 'सारी भूमि गोपाल की है । फिर इसकी सीमान्‍्त रेखा कहां है ? यह रेखा 
'मनृष्य की ही बनाई हुई है, अत: वह ही इसे मिटा भी सकता हैं। गोपाल का शाब्दिक 
अब हूं गवाल।। इसका अर्थ परमेश्वर भी है । आधुनिक भाषा में इसका अर्थ है राज्य, 
अर्थात्‌ जनता । आज भूमि जनता की नहीं है यह वात, खेद हैँ कि, ठीक हैं। परल्तु 
'गछ़ती इस उपदेश में नहीं है । ग़लती उनमें है जिन्होंने इस उपदेश का पालन नहीं 
किया है । 

! . जिस समाज में मनुष्य रहता है और उसपर अपना प्रभाव डालता है उसके 
ऐथा उस मनुष्य के बीच का सम्बन्ध कौट्म्बिक सम्बन्ध हुँ | “यह विश्वास करने का 
कोई कारण नहीं है कि कुटम्बों के लिए एक न्याय हूँ तथा राष्ट्रों के लिए दूसरा न्याय 
| । अतः सार्वजनिक कर्म का एक अत्यन्त व्यावहारिक तथा महत्वपूर्ण तियम इस 

कार बतलाया गया है-... 

“सावजनिक सत्याग्रह के प्रत्येक मामले की जाँच उसी भांति के एक कौटम्बिक 
मामले की कल्पना के द्वारा होनी चाहिए ।” । 
.. अर्थात्‌ सार्वजनिक मामलों को निपटाते समय प्रत्येक व्यवित को समस्त मानव- 

पाश्नाज्य को अपने कुटुम्ब के रूप में देखना चाहिए । तब एक आदर्श सद्गृहस्थ जो 
रेम दया-धर्म का पालन करना चाहता है, चोरों, बदमाशों, हरामखोरों इत्यादि के 
गाय कंसा बर्ताव करे ? श्रेष्ठ आर्य जातियाँ डिक्टेटरों तथा घृणा करनेवालों का क्या 
करे? उत्तर यह है। कान्तिकारी परन्तु “उसमें हिंसा का अंश न हो ।” क्‍या कोई 
गनृष्य या जाति आततायी को अपने ऊपर आ जाने दे ? इस प्रइन का उत्तर देने में 
गांधीजी ने समस्त मनृष्य-जाति की सेवा की है और कह रहे है । 

उत्पन्न होनेवाली परिस्थितियाँ इतने प्रकार की हो सकती हैँ कि उनकी गिनती 
हों की जा सकती । कौट्म्विक सम्बन्धों में भी अहिंसा का पालन करने के लिए ज्ञान 
गे आवश्यकता है। सत्याग्रह के व्यावहा रिक विज्ञान के अनुसार किसी विद्येप परिस्थिति 
$ किस प्रकार संभाला जावे ? यह कोई आसान बात नहीं है, जिन्होंने थोड़े समय के 
लिए भी इसका प्रयत्न किया है वे इस वात की साक्षी दे सकते हें । परन्तु उस जाति 
काम और भी अधिक पेचीदा है जो अहिंसा अथवा सत्वाग्रह के आधार पर जीने 
गैया पुष्ट होने का आयोजन करतो है । दक्षिण अफ्रीका में जो परिस्थितिर्या उत्पन्न 
है, और भारत में वे जिस प्रकार उत्पन्न होती रही हैं, उनका मुक़ाबिला करने में 

*. यह उक्ति निम्नलिखित दोहे से ली गई है--- 

सभी भूमि गोपाल को, या में अटक कहा 
जाके मन में अठक है, सोई अटक रहा । “पदक 
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गांधीजी बदी का प्रतिरोध नेकी से, शस्त्र का मुक़ाबिला शान्तिपूर्ण हृदय से, के 
तरक़ीब निकाल रहे हैं । केवल जाने हुए सार्वजनिक मामलों में ही नहीं, वल्कि खाए" 
तथा व्यक्तिगत जीवन में भी, प्रति सप्ताह, वास्तविक कार्य-व्यवहार में, गांधीजी के 
बतलाते रहे है कि सत्याग्रह के चक्र को किस प्रकार चलाया जावे। उनका प्रिय चर्त 
इसी चक्र की एक वास्तविक अभिव्यवित है । 
हमारे इस आधनिक यग की संस्कृति की सहानभति अहिंसा अथवा सत्याग्रह रे 
साथ नहीं है, न हो सकती है । परन्तु आधुनिक सभ्यता की असफलता तो सष् 
दिखलाई दे रही है और विचारवान्‌ सुधारक इस बात को रवीकार करते हूँ कि यदि, 
इस सभ्यता को डूबने से बचाना है तो इसके काम करने के कितने ही प्राचीन मांगे | | 
को, जीवन के .कितने ही ढंगों तथा तरीकों को, छोड़ देना पड़ेगा । कम [ 
ऐसे लोग क्या करें ? | 
सत्याग्रह विज्ञान के सिद्धातों का अध्ययन प्रारम्भ करदें और जब मस्तिष्क # 
इसका स्पष्ट चित्र बन जावे तव अपने को अनुशासन में छावें। बुराई की तीत शक्तियां | 
हँं--संसार में ही नहीं, बल्कि म्‌ख्यतः व्यक्ति में | काम, क्रोध, छोभ, ये संसारः| 
फैलते हैं; क्योंकि संसार राष्ट्रों में बँटा है और राष्ट्रों द्वारा' इन्हें पोषण मिलता है।[ 
प्रत्येक जाति में ये वर्ग-युद्ध तथा वर्ण-यूद्ध की तबाही उत्पन्न कर देते हैं; परन्तु इनकी | 
असली जड़ व्यक्ति में होती है । जब किसी मनुष्य के अन्दर ये शक्तियाँ क्रियाशीर | 
होकरं उसकी शान्ति को नष्ट करदें, उसके मस्तिष्क में गड़बड़ उत्पन्न करदें, उर्ता | 
हृदय को समस्त मानव-मण्डल के विरुद्ध नहीं तो उसके बहुत से व्यक्तियों के विछ्द। 
कठोर बना दें, तो वह मनष्य संसार में शान्तिपूर्वक नहीं रह सकता । 
वह केन्द्रीय गृण, जो प्रत्येक सच्चे सत्याग्रही के आचरण का सिद्धान्त हैं, साहा 
है । इस साहसं का उपयोग केवल अपनी ही नीच प्रवृत्ति का मुकाबिला करने में नह | 
बल्कि उन लुभावनी वस्तुओं के विरुद्ध भी करना चाहिए जो ऐसे संसार मे उलन्न हो 
है, जहाँ प्रेम को ग़छती से काम॒कता मान लिया जाता है, तथा लोभ जीवन की प्रतियोँ 
गिता का एक आवश्यक वल बनकर फलता-फलता हैं; जहाँ: वे ही सफल प्रतियोगी 
जीवित रहने के योग्य होते हैं जो अपने प्रतिद्वन्दियों के विरुद्ध व के बल का प्रयोग ; 
करते हँ---उसका वेप चाहे जितनी खूबी के साथ बदल दिया गया हो । हमको पी: 
पग॒ पर आत्मा के उस साहस की आवश्यकता होती है जो हमोरे तथा हमारी अन्तराता 
के एकीकरण से उत्पन्न होती है, और हमारी अन्तरात्मा विश्वात्मा से अभिन्न 
सत्याग्रही का मार्ग भीरुता का मार्ग नहीं है । इस बात पर गाँवीजी ने इतने 
जोर दिया है तथा इसमे कितने ही यरोपियनों को भसमंजस में डाल दिया हैं, मत द्र्म 
सम्बन्ध में गांवीजी के ही शब्दों को उद्धृत करना श्र॑यस्कर हूँ दि 
“में यह पसंद करूंगा कि भारतवर्ष अपने गौरव की रक्षा के लिए शरता । 
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हारा ले, बजाय इसके कि वह कायरता के साथ स्वयं अपने ही गौरव को असहाय की 
ति मिट्टी में मिलता देखे । 

“यदि हम कष्ट-सहिष्णता के बल से, अर्थात्‌ अहिंसा से, अपनी, अपनी स्त्री- 
ति की तथा अपने घर्म-स्थानों की रक्षा नहीं कर सकते तो, यदि हम मनष्य हैं तो 
मम लड़कर कम-से-कम इनकी रक्षा करने की योग्यता होनी चाहिए । 

कुछ दिन हुए, कुछ चीनी अतिथियों के प्रश्नों के उत्तर में गांधीजी ने बतलाया 
| कि एक राष्ट्र की तरह अब चीन के लिए समय नहीं रहा कि अहिंसा का संगठन 
रे और जापान चीन में जो खराबी फैला रहा है उसका म्‌काबिला करे । शान्ति की 
गा एक दिन में तैयार नहीं की जा सकती और उसके सिपाही जितनी श्ीक्नता से 
इक चलाने के विरूप कौशल को सीख सकते हैं उतनी शीघ्षता से बुराई का मुका- 
ला करने की उत्कृष्ट कला को नहीं सीख सकते । चीन में केवल व्यक्ति अहिंसा का 
लत कर सकते हैँ और यदि स्वर्गीय साम्राज्य " के लोग पर्याप्त संख्या में सत्याग्रह 
सच्चे स्वर्गीय विज्ञान को सीखना तथा पालन करना सीख लें तो समय आने पर--- 
र समय कभी भी आ सकता है--वे चीन की आत्मा को बचा सकेंगे । गांधीजी ने 
झाया कि “किसी राष्ट्र की संस्कृति उसकी जनता के हृदयों तथा आत्मा में निवास 
ती है'** । जापान तलवार के ज़ोर से दवा न पीने वालों के गले में जबरदस्ती दवा 
हैं डाल सकता ।” 

उन्होंने अतिथियों से कहा कि वे अपने देशवासियों से कहें---'“जापान के लोग 
री आत्मा को नहीं बिगाड़ सकते । यदि चीन की आत्मा को हानि पहुँची तो वह 
पान के द्वारा नहीं पहुँचेगी ।” यह सत्य सब जातियों पर लागू होता है, परन्तु ऐसी 
जातियाँ हूँ, जैसे अंग्रेज, जो जल्दी से शान्ति की फौज खड़ी करके अपने घर का 
रोवस्त.कर सकती हैँ, और इस प्रकार दूसरी जातियों को बचाने में सहायक हो 
ती हें । यदि इंग्लैण्ड का शस्त्र-निर्माण का कार्यक्रम दूसरी जातियों को नकल करने 
रिए प्रेरित कर सकता है, तो सत्याग्रह के पालन में उसका संगठित प्रयत्न दूसरों 

भी ऐसा ही करने की स्फूर्ति क्यों नहीं दे सकता ? उसे उचित है कि वह “सीघे- 
दे तथा दिव्य जीवन से उत्पन्न होनेवाले शान्ति के मार्ग”! पर चलने का संगठित 
पोजन करे । 

१. चीनवाले अपने देश को स्वर्गाय-साम्राज्य कहते हैं--संपादक 


$ ५० ; 
हिन्दू-मुस्लिम एकता के लिए गांधोजी का अनशन 
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मुझसे श्री मोहनदास करमचन्द गांधी के जीवन और उनके कार्य के पहलू ग। 
महत्ता पर संक्षेप में कुछ लिखने को कहा गया है । में समझता हूँ उसके उत्तर में मे 
सितम्बर १९२४ में उन्हें जिन कारणों से इक्कीस दिन का उपवास करना पड़ा और 
उसके जो परिणाम हुए, उनका वर्णन करने से बढ़कर और कोई कार्य नहीं कर सकता।( 

उस वर्ष के वसन्‍्त और ग्रीष्मकाल में हिन्दू-मुस्लिम तनाव भयावह स्थिति तक 
पहुँच गया था । इसका आंशिक कारण था वह शूद्धि आन्दोलन, जो स्वामी श्रद्धनद| 
ने दिल्‍ली के आस-पास के नव-मुस्लिमों में आरम्भ किया था। महात्मा गांधी के लिए, 
जिनके लिए जैसाकि उन्होंने कहा है, गत तीस वर्षों से हिन्दू-मुस्लिम एकता एक प्रमुद। 
विषय रहा है, यह साम्प्रदायिक संघर्ष अत्यन्त क्लेश का कारण था । ज्यों-ज्यों एक डे | 
बाद दूसरा दंगा होता जाता था, उनका कष्ट बढ़ता जाता था । यहाँ तक कि अन्त्म[ 
१७ सितम्बर को उन्हें यह प्रतीत हुआ कि उन्हें इक्क्रीस दिन का उपवास करना चाहिए। | 
इस पर लिखते हुए उन्होंने कहां था---“मेरा प्रायश्चित्त अनिच्छापूर्वक किये गये अपरा् 
की क्षमा के लिए की गई एक दुःखित हृदय की प्रार्थना है ।” इस तरह उन्होंने, गिर 
अपराधों के लिए हिन्दू दोषी थे उनसे अपने को सम्बन्धित किया और उतकी जिम । 
दारी अपने पर ली। उन्होंने कहा--“एक-दूसरे के धर्म की निन्‍दा करना, अन्वान| 
अथवा गैर-ज़िम्मेदाराना वक्‍तव्य देना, असत्य कहना, निर्दोष व्यक्तियों के सिर के 
और मन्दिरों अथवा मस्जिदों का अपवित्र किया जाना, ईश्वर के अस्तित्व से इन; 
करना है ।” जब उन्होंने अपने मित्रों पर अपना विचार प्रकट किया तो उनसे उपवार। 
छुड़ाने की हर तरह कोशिश की गई, लेकिन वह चाहे उसका परिणाम कुछ भी हूँ । 
अपने निश्चय के पथ से विच ललित होने से इन्कार करने का राम का उदाहरण देकर अपनी | 
वात पर अड़े रहे । १८ सितम्बर को उनका उपवास शुरू हुआ और उसी दिन हक | 
अजमलखां, स्वामी श्रद्धानन्द और मौ० मोहम्मदअछी ने सब प्रकार के राजैति: 
विचारों के प्रमुख हिन्दू और मुसलमान और टूसरी जातियों, यूरोपियन और हिल्दसता |, 
दोनों के नाम एक पत्र लिखा, जिसमें उन्हें बहुत जल्दी-दिल्ली में होनेवाली वार्लि- ! 
परिपद्‌ में भाग लेने के छिए निमन्त्रित किया गया था | क़रीब तीनसी व्यवितियों * । 
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जिनमें दोनों जातियों के अधिकांश नेता शामिल थे, निमन्त्रण स्वीकार किया; क्योंकि 
भारत के सब वर्गो के लोगों में गांधीजी के प्रति अगाघ और स्नेहपूर्ण आदर-भाव 
था । राष्ट्रीय सम्पत्ति के रूप में गाँधीजी का जो अमूल्य मूल्य था, उपवास में उनके 
जीवन के खतरे में पड़ने की आशंका थी ही । सो उसके कारण को दूर करने में जो भी 
प्रयत्व सम्भव हों करने के लिए सब इकट्ठा हुए । गांधीजी ने खुद अपने मित्रों से कहा 
था, मैंने यह उपवास मरने के लिए नहीं, वल्कि देश और ईद्वर की सेवा में उच्चतर 
और पवित्रतर जीवन व्यतीत करने के लिए किया है। इसलिए अगर में ऐसे संकट- 
काछ के निकट पहुँचा ( जिसकी कि एक मनुष्य की हैसियत से बोलते हुए में किसी 
प्रकार की कोई सम्भावना नहीं देखता) जवकि मृत्यु और भोजन दो में से किसी एक 
को चुनना होगा, तब निरचय ही में उपवास भंग कर दंगा | अन्त में २६ सितम्बर को 
पेंगम थियेटर में शान्ति-परिषद्‌ का अधिवेशन आरम्भ हुआ । विस्तृत जन-समूह मंच 
के सामने खुली ज़मोन पर बैठा था। मंच पर यीशु के सूली पर लटकते हुए दृश्य का 
परिचायक एक धुंधला-सा पर्दा लटका हुआ था, और मंच की एक ओर गादी पर गांधी- 
जी का मढ़ा हुआ एक बड़ा चित्र रक्खा था । स्वागताध्यक्ष मौ० मोहम्मअली ने उप- 
स्थित सज्जनों का स्वागत किया और संक्षेप में परिषद्‌ का उद्देश्य बतलाया । इसका 
भेत्र समिति था और वह था जातिगत झगड़ों के घधामिक कारणों पर विचार करना । 
तो ज्ञात ही- था कि इन झगड़ों की तरह राजन तिक और आधिक कारण भी हैं; 
पर उनपर बाद को विचार किया जाने को था। पं० मोतीलाल नेहरू सर्वसम्मति से 
परिषद्‌ के सभापति चुने गये । कुछ प्रारम्भिक भाषणों के बाद इस परिपद्‌ का पहला 
फोम था क़रीव अस्सी सदस्यों की एक “विषय निर्वाचिनी समिति” नियुकतत करना 
ताकि वह फिर एक छोटी समिति के द्वारा बनाये गये मसबिदे को प्रस्तावों के रूप में 
पैयार करने की मुख्य ज़िम्मेदारी ले ले । 
परिषद्‌ की अपनी कारंवाई शरू होने के पहले गांधीजी ये एक सन्देश भेज कर 
इस वात पर ज्ोर दिया था कि जिस चीज़ की ज़रूरत हैं वह है हृदय की एकता । 
भेत्येक व्यक्ति ने सत्य को जैसा देखा-समझा हो वही कहना चाहिए । वैसा ही यहांत्तक 
कि अगर इसमें दूसरों के उपासना-स्थानों को अपविन्न करना श्ञा मिल हो तो वह भी उन्हें 
पैसा ही कहना चाहिए । वह उनकी इस ईमानदारी की क़्॒द्न करेंगे, हालांकि वह यह 
जाव जायेंगे कि उस हारूत में उनकी अपनी इस अभागी नूमि के लिए घान्ति नहीं है । 
सभापत्ति की ओर से रकक्‍्खा गया वह प्रस्तावे सर्वसम्मति से पास हुआ जिसमे 
गांधीजी के धर्म में आत्मा की पूर्ण स्वतेत्रता के सिद्धान्तों को स्वीकार और उपासना- 
स्थानों के क्षपवित्र किये जाने, विवेकपूर्वके और ईमानदारी के साथ धपना घर्म-परि- 
पेत्तेन करने के कारण किसी भी व्यक्ति के सताये जाने और जवर्दस्ती घ्मान्चिरित किये 
जाने की निन्‍दा की गई थी। 
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परिषद्‌ के आरम्भ होने से पहले चारों तरफ़ से इस बात की तरफ़ हमारा ध्यान 
दिलाया जारहा था कि हिन्दू-मुस्लिम एकता प्रस्ताव पास कर लेने से नहीं, वल्कि 
एकमात्र हृदय-परिवत्तंन से ही होसकती है । और शुरू के दिनों के वाद-विवाद पर 
दृष्टि डालने से मुझे मालूम हुआ कि धीरे-धीरे वही हृदय-परिवत्तंन होरहा है। रप जिए 
समय हमने विषय-निर्वा चिनी समिति में छोटी कमेटी द्वारा तैयार किये गये प्रस्तावों 
पर विचार करना शुरू किया, भावों की कटुता और तीव्रता एकदम स्पष्ट दिखाई देने 
लगी, जिसके साथ-ही-साथ गहरे सन्देह की भावना लगी हुई थी । सद्भावना प्रदकशित 
करनेवालों को अविश्वास की दृष्टि से देखा जाता था और उदारतापूर्वक बढ़ाये गे , 
हाथ को बदले में अधिक लाभ उठाने की चाल समझा जाता था । लेकिन पाँचवें दित 
भावों में एक निश्चित परिवर्तेव दिखाई दिया और जब मौलाना अबुलकलाम आजाद [ 
के अपना भाषण समाप्त कर चुकने के बाद, जिसकी कि उत्कृष्ट वाग्मिता और भावों । 
की उदारता के कारण मुक्तकण्ठ से प्रशंसा हुई, एक प्रइनकर्ता ने उनसे पूछा कि. 
बदले में उन्हें क्या-क्या रिआयतें मिलने की आशा है, तो सभा में चारों तरफ़ से उसके . 
प्रति तिरस्कारपूर्ण आवाजें उठने लगीं | यह स्पष्ट दिखाई देने लगा कि बदले की क्‍ 
पुरानी भावना का स्थान सहिष्णुता की भावना लेती जा रही है और धामिक विश्वास : 
और रीति-रिवाजों के मतभेद उचित और सम्मान के योग्य समझे जाने लगे हूँ। वह , 
के शुरू में वक्‍ता मुख्यतः अपने अधिकारों पर ज़ोर देते थे, लेकिन अब उनमें अपनी 
ज़िम्मेदा रियों और अपने आवश्यक कत्तेव्यों की भावना दिखाई देने लगी । 
उपवास के ग्यारहवें दिन गांधीजी की हालत कुछ चिन्ताजनक मालूम हुई और 
बैठक के बीच ही मुझे श्री सी. एफ़. एण्डरूज़ का ज़रूरी पैग़ाम मिला कि में फ़ेस 
आजाऊँ | मेने डॉ० अब्दुलरहमान - को अपने साथ लेलेना मुनासिव समझा और उन्होंने 
उस शाम और जाँच करने को कहा | इस तरह परिपद्‌ काफ़ी देर तक रुकी रही। 
इस बीच गांधीजी ने श्री एण्डरूज़ और मुझे शाम की प्रार्थना के समय हम ईसाइवा 
का एक अंग्रेज़ी भजन, जो इधर अर्से से उनका एक प्रिय भजन था, गाने की कहीं |” 
वह है :-- 
लिये चलो ज्योतिर्मय, मुझको सधन तिमिर से लियें चलो ! 
रात अंधेरी, गेह दूर हैं, मुझे सहारा दिये चलो !! 
थामो ये मेरे डगमग पग, 
दूर दृष्य चाहे न लखें दृग-- 
। मुझे अल है देव, एक डग ! 
कभी न मेने निस्सहाय हो साँगा--“मुझको लिये चलो ! 
निज पथ आप खोजता-लखता ! पर तुम अब तो लिये चलो ! 
लिये चलो, ज्योतिमंय, मुझको सघन तिमिर से लिये चलो । 
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'प्यारा था मुझको जगमग दिन 
पे हेय मुझे थे ये भय अनगिन 
। अहंकार से गया सभी छिन 
मेरे पिछले जीवन को प्रिय, मन में रखकर अब न छलो ! 
लिये चलो, ज्योतिमंय, मुझको सधन तिमिर से लिये चलो ! 
जबतक हैँ तेरा बल शिर पर, 
हूँगा में गतिज्ञील निरन्तर, 
बीहड-दलूदल, शैल-प्रलय पर, 
तबतक, जबतक नियति सुन्दरी रात्रि उषा में आ बदलो, 
चिरप्रिय मेरे देववूत वे,--इस क्षण खोये--फिर निकलो ! 
लिपे चलो, ज्योतिर्मय, मुझको सघन तिमिर से लिये चलो ! 
कमरे का मन्द प्रकाश, पलंग पर सहारे से अथलेटी वह दुर्बल मूर्ति (--एक 
लक्षण हिला देनेवाला अनुभव था। 
डाक्टर की रिपोर्ट मिलने पर खैर निश्चिन्ततां हुई | कष्टदायक लक्षण निश्चित 
प से कम होगये थे, और भय का कोई कारण नहीं रह गया था | 
परिषद्‌ के परिणामों का चारों तरफ़ हादिक समर्थन के साथ स्वागत हुआ, 


१. मूल अंग्रेज़ी पद्य इस प्रकार हैं :-- 

7०80, (॥0तए 890, श्रणयत पा ढारलंहगीतड् डी०णा 
],९980 ॥फ्रठप 96 0॥; 

वा मंशा 48 तार ब्यावे हैं ब्रा ज्िह दा) 076, 
,2४80 ए'प्रठप 76 07. 

46९७ पश्रठप प्रए (९४ * 00 ४0: 48: ६0 ५९८ 

06 तांडब्रा। इट०१९; 07९ 5६८७ ९7१०प९) ई07 77९. 

य ए३७ ॥00 ९एट7 (9७४, 907 972ए6वते ए्ा ''॥6ए 
9]#0ण08६ 46€4॥6 796 07. 

4]0ए€त ६० ८70056 थ्ाते 8९९ ॥9ए एशा३; फप: प्रणश 
इ,८३४0 7 प्र0ए ॥7९ 0. 

30ए९वे का हकांशी 789, भापे शूट छा लिए$, 

जिपघतर प्याध्वे प्राए जी] : इटगालाफऑलटए 70 9950 ;८३:5; 
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यद्यपि यह आम स्वीकृति थी कि हिन्दू-मुस्लिम एकता स्थापित होने का काम समय वा 

काम है । ८ अक्तूबर को मनाये गये 'एकता-दिवस' पर कलकत्ते के' स्टेट्समैन' में जिन 

बहुतसे प्रसिद्ध लेखकों के सन्देश प्रकाशित हुए थे, उनमें एक लेखक ने बड़ी अच्छी 

तरह इस बात को व्यक्त किया था। लिखा था---“जहाँ सुस्पष्ट और प्रबल राजनेतिक 
युक्तियाँ सवंथा असफल हुईं, वहाँ गांधीजी के उपवास से उत्पन्न धामिक भावनाएं 

सफल होगई। लेकिन लाखों आदमियों में सहिष्णुता से काम लेने की आदत डालने का 

कहीं अधिक कठिनतर कार्य अभी बाक़ी पड़ा है ।” बाद की राजनैतिक घटनाओं के 

कारण, जिन्होंने राजनैतिक और आथिक तनातनी को और अधिक बढ़ा दिया है, यह कार्य 
सरल नहीं होसका। अगर शान्ति का राज्य स्थापित करना है तो गांबीजी ने जि; 

सब मनुष्यों के हृदयों में ईश्वर को प्रस्थापित करने के, उद्देश्य से उपवास आरभ 
किया था, वह अवश्य पूरा किया जाना चाहिए; क्‍योंकि एकमात्र इसी तरीक़ से मनृष् 

की परस्परविरोधी इच्छाओं को ईहवर की सर्वोपरि इच्छा के नियन्त्रण में लागा 

जा सकता है । 
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महात्मा गांधी और कर्मण्य शान्तिबाद 
रेवरेणड जेक सी. विसलो, ह 


[ पूना और लन्दन | 


महात्मा गांधी के चरित्र और शिक्षा से खुद मुझको जो प्रेरणा मिली है, उसके 
सम्बन्ध में में बहुत कुछ लिख सकता था। उनके साथ परिचय मेरे जीवन का एक परम 
सौभाग्य है । लेकिन इस संक्षिप्त ऊछेख में मे सिर्फ़ एक विषय पर जोर देना चाह्दता हैं 
और वह यह कि उन्होंने संसार को इस तरह का शान्तिवाद वतलाया है, जो सचमुच यु 
का स्थान ले सकता है । 
वह शांतिवाद. जैसाकि पश्चिम में अवसर प्रकट हुआ हैं, सकलता-पूर्वक युद्ध 
प्रणाली का स्थान नहीं लेसकता । अवश्य ही युद्ध का अस्वीकार करने में और अपने ई 
विश्वास में बह सही है कि युद्ध विजयी और विजित दोनों ही के लिए समानरूप # 
केवल और अधिक तबाही ही छाता है, उसका यह प्रतिपादन भी सही है. कि अ्वितो 
का मार्ग उच्चतर मार्ग हे । लेकिन पश्चिम शान्तिवाद में एक दोप यह है कि उत्तम 
वराई के म॒क़ा विले में सुदृढ़ और सफल आक्रमण करने की शक्ति नहीं हैं । वह बड़ 
आसानी से निष्करियता में डव जाता है । जिन लोगों का खन किये गये अत्याचारा 
खिलाफ गस्से से उबर रहा है और जो «ज्यादती को रोकने का कोई उपाय करने के लिए 
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'उतावले होरहे है, वे शान्तिवादी को ऐसी ज्यादती के सामने आत्म-तुष्ट और निकम्मा 
बना वैठा मानते हैं ( और उन्तका ऐसा मानना सर्वेथा अनुचित भी नहीं है )। उनकी 
दृष्टि में शान्तिवादियों का तरीका ऐसे कामों का मुक़ाबिला करने की आशा नहीं 
दिलाता जैसे कि इटली का अबीसीनिया पर आक्रमण अथवा जम॑नी में यहृदियों के 
खिलाफ अमल में गये लाये तरीक़े । यही कारण है कि अपने पीछे उच्च नैतिक बल 
होने का दावा करने पर भी वस्तुत: पश्चिम शान्तिवाद को सच्चे ईसाइयों तक का 
पूर्ण या व्यापक समर्थन प्रोप्त नहीं है । शान्तिवादी आमतौर पर यह धारणा वना लेता 
है कि वहुसंस्थक ईसाई उसके मार्ग का परित्याग इसलिए करते हैँ कि वह जो नैतिक 
माँग करता है, वे उनके लिए बहुत ऊँची हैँ । जबकि वास्तव में बहुत से उसका परि- 
पयाग इसलिए करते हैं, क्योंकि उनकी नज़रों में वे माँगे बहुत नीची दिखाई देती हें । 
कई ईसाइयों की. दृष्टि में शान्तिवादी नैतिक अपराधों के प्रति उदासीनता रखने के 
अपराध के अपराधी हैं, जो कि न्यायनिष्ठता और प्रेम के उच्चतम आदशे से गिरी 
हुई है । मंगल-सय ईश्वर अमंगल और अनीति के साथ कभी समझौता नहीं करता है 
और उन ईसाइयों की श्ान्तिवादियों से माँग है कि उनमें भी बुराई के प्रति ऐसे ही 
प्रवक्त विरोध के भाव की झलक मिलनी चाहिए 

यही वह पहल है जिसमें कि महात्मा गांधी की आक्रामक शान्तिवादिता 
पर्चिम के साधारण श्ञान्तिवाद से उच्चतर सिद्ध होती है । जवश्य ही गांधीजी के 
सत्याग्रह में शान्तिवादी का चाहा हुआ अहिंसा का सारतत्व मौजूद है, गौर वह तत्त्व 
सर्वोच्च और सर्वाधिक सक्रियरूप में है । गांधीजी लिखते हैं “अंग्रेज़ी में अहिसा झब्द 
का वास्तविक अन॒वाद 'प्रेम या उदारता' है ।” “अपने सक्तिय रूप में अहिसा का अर्थ 
हैं विशालू-से-विज्ञाल प्रेम, बडी-से-वडी उदारता ॥” “मेरे लिए ईश्वर को जानने का 
एकमात्र उपाय है--अहिंसा, प्रेम ।” विरोधी के प्रति केवल सब प्रकार की हिसा 

ही नहीं, बल्कि सब प्रकार की दुर्भावदाओं और कदु विचारों से दूर रहना तया प्रेम 

और स्वयं कपष्ट-सहन के द्वारा उसे जीतने की लगातार काशिय करना सत्यात्रह का 


ऊ्‌ 


दा 


सार है । इतने पर भी सत्याग्रह अपने में उग्र आक्रामक गुण भी रखता हू । वह गुण हं 
बुराई के विरोध में अपने पास की आत्म-शक्ति का अधिक-से-अधिक प्रयोग और 
गक्ति जवतक उस बराई पर विजय प्राप्त नहीं कर खेती चैन नहीं लेगी, चाहे इसकी 
प्राप्ति के लिए जज््रत्त हो तो मौत भी मिले । 

भारत पर अंग्रेजों के आधिपत्थ को एक अनिश्याप 
अंग्रेज लिए हानिकर मानकर गांधीजी ने अपने-आपका गे अपनी आत्म शा 
पूरी ताक़त के साथ अंग्रेज़ी राज के खात्मे के छिए छूगा दिया। विदेशी के प्रति घूधा 
शत 


हा 
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उस अपन दशा आभार सा 


रखते हुए, उसके प्रति एकमात्र प्रेम और सदुनावना रखते 


र्‌ 
न 
लिए 





'वश्वास के कारण वे. विदेशी जुए को उखाड़ फेंदने के 
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उन्होंने अपने देश-भाइयों को पश्चिमी आधिपत्य की नैतिक बुराइयों के मुकाबिले में 
बिना विरोध किये निष्किय होकर बैठ जाने की सलाह नहीं दी | इसके विपरीत 


उन्होंने अपनेकी इस 'गुलाम-मनोवृत्ति' को जिसे वह नैतिक दृष्टि से बलातू विरोध से 


भी गिरा हुआ समझते थे, तोड़ने में लगा दिया; और अपने अहिंसात्मक असहयोग 
के द्वारा उन्होंने भारत को स्वतन्त्रता-प्राप्ति का एक ऐसा उपाय बवलाया जिसमें एक 
ही साथ बदी को लछलकार थी और घृणा का लेश न था। इसमें विदेशी शासन पर 
हिसात्मक युद्ध के समान निश्चित दृढ़ता के साथ प्रचण्ड आक्रमण की आवश्यकता होती 


है, और इतने पर भी वह चाहता हैं कि इसमें भाग लेने वालों में उच्चतम आत्म- 


शासन स्वयं कष्ट-सहन और प्रेम-भाव हो । 

यह ध्यान रखना चाहिए कि सत्याग्रह का यह तरीक़ा ईसा के तरीक़े के वहुत- 
कुछ समान हैँ । महात्मा गांधी ने ईसा-मसीह को 'सत्याग्रहियों का शिरोमणि मात्रा 
है। यह सच है कि ईसा ने अपने को रोमन जुआ तोड़ने के क्राम में कभी नहीं लगाया। 
उन्हें विदेशी आधिपत्य की बुराइयों के मुक़ाबिले अपने ही लोगों और नेताओं के पाप 
एवं अपराधों का अधिक खयाल रहा । लेकिन इन अपराधों के ख़िलाफ़ उन्होंने कड़े- 
से-कड़ा विरोध प्रदर्शित किया, जिसके परिणाम में अन्त में उन्हें अपनी जान तक देनी 
पड़ी । इतने पर भी इन अपराधों के अपराधियों के प्रति उन्होंने जो प्रेम प्रदर्शित किया 
उसमें कभी भी शिथिलता नहीं आई, वल्कि वह अधिक बढ़ा ही, और उनके और सब 
मनुष्यों के हृदय की जीतने और उनका उद्धार करने के लिए उनके हाथों प्रसन्नता- 
पूर्वक चरम सीमा तक कष्ट सहन कर कठोरतम दण्ड सहा। मेरा विश्वास है कि यूरोप 
को और दुनिया को आज जिस चीज़ की ज़रूरत है वह है ईसा का यह सत्याग्रह, जिसे 
महात्मा गांधी ने उनसे “पर्वत पर के उपदेश” और टालूस्टाय के ज़रिये (साथ ही स्वयं 
अपने हिन्दू धर्मशास्त्र से ) सीखा है,---उन बुराइयों के मुक़ावले में, जिनसे मानव-समाण 


के लिए अकथनीय आपदाओं का ख़तरा है, निष्क्रिय नहीं बल्कि आक्रामक शान्तिवाद . 


की ज़रूरत है । 

यूरोप की आज की हालत में इस सिद्धान्त का अमल में छाया जा सकना आसान 
नहीं है । उदाहरण के लिए, जर्मन और आस्ट्रियावासी यहुदियों के खिलाफ़ जिन दमत- 
कारी उपायों को काम में छाया गया, उनके नेताओं के लिए उन्हें उन उपायों का 
अहिसात्मक मुक़ाबिला करने के लिए संगठित करना कुछ हलका या आसान काम 
नहीं होता । यह सर्वेया निश्चित था । इसका मतलब होता उनमें से कुछ का बलिदान । 
लेकिन संसार में इस प्रकार के वलिदान का जो नंतिक और आध्यात्मिक असर हाँता 
उसका परिणाम अपार महत्त्व का होता, जैसा कि अभी भी जेलों में पड़ें हुए जमन 
पादरियों के मूक वलिदान का होरहा है । फिर भी, अगर सत्याग्रह के वात्कालिक 
प्रयोग का समझ में या व्यवहार में आसकना जासान न हों तो भी स्वयं उसका 


एच. जी. चूडं २३७ 


सिद्धान्त तो निश्चय ही सब सन्देहों से परे है, और मेरे विचार में भावी संकट से 
अधिकाधिक सजग दुनिया के लिए वही अपनेमें एकमात्र कुझम्जी या चाबी रखता 
हैं, जो पागलखाने से मुक्त होकर विवेक और शान्ति के प्रकाश में आने के द्वार को 
वाल सकती है । 

बहुत दिनों से मेरे दिमाग़ में यह विचार चक्कर काट रहा है कि क्‍या महात्मा 
गांधी के लिए, इस आयु में जब कि वह अपनी सब प्रवत्तियाँ छोड़कर अपनी अन्तिम 
भक्ति के लिए संन्यासी की-सी शान्ति की साधना के अधिकारी हैं, अपने समस्त जीवन 
के कार्य को सफल बनाने के लिए, अब भी, यहाँ पश्चिम में, यरोप के सब राष्ट्रों के 
नेतृत्वहीन उत लाखों लछोगों का, जो बिना युद्ध और वैर के प्राप्त की गई न्याययक्त 
और स्थायी सुलह और शान्ति चाहते हैं, नेतृत्व कर यह बताने का काम बाक़ी नहीं 
है कि हमें कौत-कौन-सा काम और क्या-क्या कष्ठ-सहन या बलिदान करना चाहिए 
जिससे कि उपर्युक्त शान्ति प्राप्त होसके ? 


पर 
गांधीजी का नेतृत्व 


एच. जी. चुड, एम. ए.ै, डी. डी. 
[ बुडब्रुक, सेली भोक, बमिधम | 


फूल-मालायें गृंथना एक भारतीय कला है और एक कोरा अंग्रेज़ अगर किसी 
महान्‌ नेता की प्रशंसा में श्रद्धा की एक अञ्जलि समर्पित करने का प्रयत्न करे तो उसमें 
उसके असफल होने की सम्भावना रहती है । अगर वह किसी खास अहतियात और 
पजीदगी के साथ लिखता है तो उसमें वास्तविक गुणग्राहकता का अभाव दिखाई देता 
३। अगर वह अपनेको अंधाधन्ध प्रशंसा के लिए खला छाड़ देता है तो उसमें वास्त- 
वेक सचाई का अभाव प्रतीत होगा । फिर भी, मेरी भेंट कितनी ही तुच्छ और नगण्य 
यों न हो, गांधीजी के इकहत्तरवें जन्म-दिवस पर पहुँचने पर, में उन्हें बधाई देने के 
नमन्त्रण को अस्वीकार नहीं कर सकता । इससे कम-से-कम मझे उनके भारतीय जनता 
शी दिये गये नेत॒त्व का मझपर जो असर पड़ा उसके सम्बन्ध में कुछ कहने का मौका 
मल जाता है । 
इतिहास में मनष्य की महत्ता आमतौर पर उतस्तके चरित्र और गण मं 
उसके प्रभाव के विस्तार और पायेदारी से नापी जाती हैं। यह एक माप है जिसे 
(तिहासकार भूछा नहीं सकता और जिससे कि साधारण वृद्धि सन्तुप्ट होजार्त 
से तरह के माप से नापे जाने पर---हिटलर, स्टेलिन, मसोलिनी आदि टिबटेदर आज 
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दुनिया के महापुरुष हैँ । खासकर हिटलर कोलोसस ' की तरह हमारी छोटी-सी दुनिया 
पर सवारी गांठे हुए हैं । 

आदमियों के मन और जीवन पर उसका ऐसा दबदबा है कि अगर भीषणता का . 
ख़याल न करें तो वह तमाशा ही लग सकता हैं | इस वात से इन्कार नहीं किया जा 
सकता कि उस व्यक्ति में कुछ स्वाभाविक महानता है, जिसके कार्यों का इतने सारे 
लोगों के भाग्यों पर असर पड़ता है । फिर भी ईसाई के लिए इस तरह की महानता , 
न तो परमसाध्य है न प्रशंसनीय । ईसा के समय में दुनियाभर में सिकन्दर महात्‌ 
समझा जाता था । कुशल सेनानी और शाही शासक के रूप में उसके उल्का के समान 
चमकीले एवं द्वत जीवन ने मनृष्य की कल्पनाओं को प्रभावित और उनकी 
महत्वाकांक्षाओं को प्रज्वलित कर दिया था। जूलियस सीज़ र, जब तेंतीस वर्ष की 
अवस्था में स्पेन में सरकारी खजानची था, इस ख़याल के अनुताप से अभिभूत होगवा 
कि यद्यपि वह उस उम्र तक पहुँच गया है जिसमें कि सिकन्दर मर गया था, फिर भी 
उसने कोई महान्‌ कार्य नहीं किया । ईसा के समय के राष्ट्रों में जिनकी गिनती महान 
राष्ट्रों में की जाती थी, वे वे राष्ट्र थे जिन्होंने विस्तृत भूभागों को हड़प लिया था भौर 
बहुसंख्यक लोगों पर शासन करते थे | किन्तु ईसा ने हमारे सामने दूसरे ही आदर्श 
रक्‍्खे--जो बड़ा या उच्च होना चाहता हो वह सेवक बने । मनुष्यों के हृदयों में से 
अभी प्राचीन मूर्ति-पूजा का उन्मूलन नहीं हुआ, लेकिन जिस तरह सिकन्दर ने यूनान 
और रोम की दुनिया की कल्पताशक्ति को मोह लिया था उस तरह नेपोलियनः उन्नीसवी 
सदी के यूरोप पर अपना जादू नहीं चछा सका। ईसा ने विजेता की शान को मन्दा 
और सेवक के दर्जे को ऊँचा चढ़ा दिया। ईसा के सब अनुयाइयों की दृष्टि में महानता 
प्रभता-धा रियों में नहीं वल्कि उन लोगों में है जो अपने को दरिद्र और पीड़ितों की सेवी 
में लगा देते हैं । कोढ़ियों के बीच रहनेवाले पादरी डेंमीन और अफ्रीका में अफ्रीका कै 
लिए अपना जीवन समाप्त कर देनेवाले डेविड लिविंगस्टन जैसे व्यक्ति वास्तविक , 
महानता की प्रतिमूत्ति समझे जाते हैं । अपने समकालीन व्यवितयों में लेवराडोर के ध्रीः 
डब्ल० टी० ग्रीनफेल में, जापान के टी० कागावा में और पश्चिमी अफ्रीका के प्राचीन 
जंगलों में वसे अलबर्ट स्विटज़र में सच्ची और स्थायी महानता दिखाई देंगी । 

गांधीजी की यह विशेषता है कि दोनों ही सूचियों में उनका स्थान है। थीं 
लोग राजनैतिक दृष्टि से महान्‌ हैं उनकी सूची में भी और जो आध्यात्मिक दृष्टि में 
महान हैं उनका सूची में भी उनका एक-सा स्थाव हू । प्रायः दाना तरह की महानताव 
एक समय में नहों आतों और वास्तव में एक दूसरे के साथ झायद बासाती 8 
मेल नहीं खातों । गांधीजी ने सार्वजनिक विपयों पर और भारत और ब्रिटत 
सम्बन्धों पर ऐसा प्रभाव डाला है, उसके कारण वर्तमान युग के राजनैति तिहासी 

१. रोड द्वीपल्य एपोलोदेव की विज्ञाल मूर्ति 


एँच. जी. वुडडं ३३९, 


+ में उतका एक अनुपम स्थान बन गया है, भारतीय जनता के लिए यह वात बड़ी प्रशंसा 
की है। उसने एक सच्चे नेता को पहचाना और उसका अनुगमन किया है । गांधीजी 
7 के नेतृत्व नें भारत के राष्ट्रीय आन्दोलन को वर्तमान युग की भयावह राष्ट्रीयता 
; की सतह से ऊँचा उठा दिया है | यह राजनेतिक अनीतिकतावाद की जो पश्चिमी 
अ सभ्यता को खा जाने को तुली है, चिरवाञिछत और प्रभावोत्त्पादक प्रतिक्रिया है। 
४ हिटलर और म्‌सोलिनी “अवाधित राष्ट्रवादी अहंभाव' के लिए और नग्त और 
; निरज्ज पाशविक राजनैतिक सत्ता के लिए खड़े हैं । जिसे वे अपनी स्वजाति के अधि- 
£ कार समझते हैं, उनकी प्राप्ति के प्रयत्त में उन्हें किसी वात की हिचकिचाहट नहीं 
होती और उसके लिए वे किसी तरह के नैतिक कादूनों का बच्धन स्वीकार नहीं करते। 
पक राष्ट्रीय आन्दोलन का झुकाव इस चरमसीमा तक पहुंच जाने की ओर होता हूँ 
और अधिकांश राष्ट्रों के स्व॒तन्त्रता-प्राप्ति के आन्दोलनों पर संगठित भीषण अत्या- 


पें पर पर ें 5, 2 
(पारों और राजनैतिक हत्या के अपराधों की छाप छगी हुई है । आयलेंड की स्वतन्त्रता 


/ के कार्य में आयरिश बन्दूृकधारियों की हलचलों से बड़ी क्षति पहुँची, और आतंक- 
/वोदी, प्रत्येक कार्य को, जिसे वे सहायता पहुँचाना चाहते हेँ, नीचे गिरा देते है । 
/ शने पर भी जिस समय राष्ट्रीय भावनायें उभार पर होती हैं, यह याद रखना आसान 
[हों रहता कि कुछ बातें ऐसी है जिन्हें कि एक व्यक्ति को अपने देश के लिए नहीं 
/ रनी चाहिए और जब नेता ही भूछ जाते हैँ तव जनसाधारण से कठोर नियमों के 
/ गन की आशा नहीं की जा सकती । भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलन भी अत्याचारों और 
/ ग्यादतियों से मत नहीं रहा है, ले किन कम-से-कम उसके पास एक ऐसा नेता है, जिसने 
/ अपनी आवाज इन चीजों के खिलाफ उठाई है। इस समय जमे और इंटालियन जनता 
; ' नेतृत्व ऐसे छोगों के हाथ में हैं, जिनका कोई भी तटस्थ दर्शक आदर नहीं कर सकता ) 
| और न उनके शब्दों पर कोई भी व्यक्ति भरोसा ही कर सकता हूँ । भारतीय राष्ट्रीयता 
(का प्रतिनिधित्व अब भी एक ऐसे व्यक्ति के हाथों में है जिसके उद्देश्य की कदर की 
जाती है और उसकी सचाई पर वे लोग भी सन्देह नहीं करते, जिनके लिए कभी-कभी 
उनके विचारों की दिशा को समझ सकना कठिन हो जाता है, या जो उनके वास्तविक 
निर्णेयों को ग़लत मानते हैं | परिणाम यह हुआ है कि भारतीय राष्ट्रीय आन्दोलन दे उन 
: छोगों तक से बहुत हृ॒द तक सम्मान प्राप्त किया है जी उसे नापसलन्द करते हैं और 
उसका विरोध करते हैं । 

अहिसात्मक असहयोग का उपाय अहिंसा के सिद्धान्त के आधार पर हूं, जिसका 
: भारत की घामिक और नैतिक परम्पराओं पर इतना गहन जअनाव हू। इस व्रकार इस 
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उपाय को अमर में लाने की गांधीजी की कोशिययों से भारत की भावना की बिसेय 
पर प्रकाश पड़ता है । भारतीय विचार और जीवन में अहिना का जो पृछरूप देय 


गया है, पश्चिम ने उसे ज्यों-का-त्यों कमी भी स्वीकार नहीं किया हैँ | इसका संझाद 
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है कि उसे कभी निरपेक्ष रूप में माना जायगा, क्योंकि वह आमतौर पर व्यक्तित्व क॑ 
मूल्य की अपेक्ष। अवैयक्तिक जीवन के मूल्य को ऊँचा चढ़ाती प्रतीत होता है । लेकिर 
राजनीति में अहिंसा के प्रयोग के सिद्धान्त ने पश्चिम के बहुत-से छोगों में एक नयी | 
अन्तदृंष्टि और भारत के हृदय के बारे में एक नयी उच्च धारणा पैदा की है।. ४ 
लेकिन गांधीजी के अहिंसात्मक असहयोग में किये गये इन परीक्षणों में एक 
महान्‌ भारतीय परम्परा की महत्ता के प्रकाश में आने के सिवा कुछ और भी चीज़ मौजूद 
हैं । उन्होंने अन्याय के विरोध और न्याय की प्राप्ति के लिए नया ही तरीक़ा बतढागा | 
हैं । अवश्य ही हमें अहिंसा के बारे में अतिरंजित दावा नहीं करना चाहिए । कल्पना वह । 
है कि जो छोग इस उपाय को ग्रहण करते हैं वे स्वयं कष्ट झेलना और दूसरे को कष्ट | 
पहुँचाने से बचाना स्वीकार करते हैं | व्यवहार में पिछली शर्त को पूरा करता बड़ा कनि ! 
हैँ । अहिसात्मक असहयोग का सबसे अधिक प्रकट रूप है आथिक बहिष्कार, और इसमे : 
हमेशा किसी हृदतक दूसरे को कष्ट पहुँचाना शामिल रहता है। न इसी आधार पर हैः 
अहिंसा को तरजीह दे सकते हैं कि उसके हिंसा की बनिस्वत ज्यादा कारगर होने की 
संभावना है । ऐसी दुनिया में, जहाँ कि कुछ आदमियों ने परपीड़न को धर्म और वर्बरताई 
एक तरीक़ा बना लिया है, अहिंसात्मक असहयोग का, कम-से-कम तांत्कालिक परिणाम : 
तो प्रत्यक्षत: निरर्थक बलिदान होगा । लेकिन सबकुछ कहे जाने के वाद, अहिसाताईं 
असहयोग के तरीक़े युद्ध की एकत्रश्मष्टता की अपेक्षा अपरिमितरूप से स्वच्छतर और 
उच्चतर है । और हमारी दुनिया को गांधीजी की यही चुनौती है,--- क्या वुराइयों कं 
मुक़ाबिला करने और अन्यायों को ठीक करने के लिए पाशविक शवित के प्रयोग और - 
युद्ध के वर्तमान भयंकर शस्त्रों के सिवा और कोई मार्ग नहीं है.” और अगर कोई हैं तीं 
क्या बे छोग जो मानयता की रक्षा के. लिए चिन्ता करते हैं उसकी तलाश करने अं । 
उसपर चलने के लिए बाध्य नहीं हैं ? सबके सिवा, क्या उन लोगों को, जो ईसा # : 
बलिदान में विश्वास रखते हैं, अपनेको उससे बँधा हुआ नहीं समझना चाहिए : गर्धष 
जी का नेत॒त्व युद्ध के भय और उसके लिए होनेवाली तैयारियों से परेशान दुनिया के 
लिए एक चुनौती और आशा की एक किरण के समान सामने आता हैं ।_ 
अगर गांधीजी डिक्टेटरों जैसे राष्ट्रीय नेताओं की अपेक्षा अधिक ऊंचे पैड 
हुए माने जाते है, तो इसका एकमात्र कारण यह है कि उन्होंने राजनैतिक भानदीदा 
के क्षेत्र में नैतिक सिद्धान्तों का प्रवेश किया है, वल्कि उनकी दरिद्र और पीड़िती *. 
उन सेवकों में गिनती किया जाना भी है जो ईसा के माप से नापे जानेवाले महान्‌ ठ£ 
रते हैं | कुछ भी हो, गांवीजी की स्वराज्य की माँग भारत की पतनकारी दरिद्रता 2 
साथ बबर्दस्त मृक़ाविले की आशा से प्रभावित रही है । उनकी ब्रिटिक्षराज्य की मुख 
आहलोचना यह नहीं है कि वह बत्रिटिय या विदेशी राज्य है, जितनी यह कि उससे गरीयों का 


अवहेंलना की है । जिन बातों की उन्हें निश्चित चिन्ता रहती है, वह हैं दरिद्रों की मनुप्यता 
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>क्ो ऊँचा उठाना, गाँव के संघ-जीवन का पुनरुद्धार और बहिष्कृतों के समाज के अंग 
के हुप में पुनः प्रतिष्ठा । इन सबमें गांधीजी, कगावा और स्वीट्ज़र के समकक्ष हैं, और वह 
जद इस बात को स्वीकार करेंगे कि कम-से-कम कुछ हद तक उनकी प्रेरणा का स्रोत 
'बही है जोकि इनका है । यहाँ उनका जीवन और कार्य स्पष्टतः ईसा की, जोकि अप- 
*राधियों और पापियों का मित्र कहा जाता है, भावना से मिलता हुआ है । शोषित 
और पीड़ित वर्ग के प्रति उनकी आत्मोत्सर्गमयी सेवा-निष्ठा भी प्रकट है । उनकी 
(वास्तविक महत्ता पर ही उनकी चिरस्थायी कीर्ति क़ायम रहेगी । 
. अहिसा (जीवन को आघात न पहुँचाना) और सत्याग्रह (आत्म-शक्ति पर निर्भर 
रहना) उच्च सिद्धान्त हैं और राजनैतिक व्यवहार के एक नये रूप में उन्होंने कुछ 
पेदार कोशिशों की प्रेरणा की हैं। लेकिन दोनों में से कोई भी सिद्धान्त तबतक 
भेपनी वास्तविक चरितार्थता और पूर्णता को नहीं पहुँचता जबतक कि वह पाप के 
'ति अगाध क्षमा में लीन नहीं होजाता । अपने दोषों को स्वीकार करने की तत्परता 
और अपने प्रति किये गये अपराधों को क्षमा करने की सदिच्छा के वास्तविक आधार 
पर ही राजनीति, स्वास्थ्य, राष्ट्रीय जीवत और विशुद्ध अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था की नींव 
पड़ी की जाती चाहिए । गांधीजी का सत्याग्रह क्षमादान की इस व्यवस्था के बिलकुल 
निकट आता है । लेकिन फिर भी वह उसका पूर्ण रूप नहीं हैं। किसी सुनिश्चित 
पोजना की अपेक्षा घटना-चक्र के कारण प्राय: दो शताव्दियों से भारत और प्रेटब्रिटेन 
ग भाग्य आइचयजनक रूप से एक-दूसरे के साथ गुंथा हुआ है। ब्रिटिश कारनामों में 
ऐसी बहुत बातें हैं, जो क्षमा करदी जानी चाहिएँ। साम्ताज्यवादिता के कारण भारतीय 
और ब्रिटिश जनता के सम्बन्ध विषाक्त होगये हें और कदाचित्‌ पूर्ण सम्बन्ध-विच्छेद 
ही उस विष को टूर कर सकता है । और स्पष्ट ही वह समय आगया हूँ जब कि 
भारत को अपनी पसन्द के नेताओं की अधीनता में अपने भाग्य का निर्णय कर छेना 
ताहिए । अवश्य ही अगर हमें जुदा होना हो, तो क्या हम क्षमा और सहिष्णुता की 
भावता के साथ जूदा नहीं हो सकते ? और अगर हम भारतीय और ब्रिव्थि दोनों ही 
'च्चाई के साथ और व्यवहारतः अपराधों की क्षमा के सिद्धान्त में विदवास रखते हों 
गे क्या हमें जुदा होने की कोई आवश्यकता भी है ? राष्ट्रीय अहंभाव से पीड़ित और 
।कित दुनिया को कितना प्रोत्साहन मिले, अगर ब्रिठ्श्वि साध्राज्यवाद और अहिसा- 
पके असहयोग दोनों ही लुप्त होसकें और भारत जौर ब्रिदेन के बीच, पूर्व भौर 
(श्चिम के बीच, हादिक साझेदारी उनका स्थान छेसके | गांधीजी की इकहनरवीं 
न्पत्तिथि मनाने अथवा अपने देशवासियों और मानव-स्माज के प्रति की गई उनकी 
जे के लिए ईहवर को घन्यवाद देने के लिए में इससे वढ़कर और कोर छाम नहीं कर 
ता कि उक्त दोनों ही देशों की जनता के ह॒दयों में क्षमादात की दहू भावना उत्पन्न 
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सर फ्रांसिस यंगहसबेएड, के. सी. एस. आई. 
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महात्मा गांधी अब संसारभर में प्रसिद्ध होचुके हैं ॥ उनकी यह प्रसिद्धि इसछि 
नहीं है कि उन्होंने भय और आशंकाओं का ऐसा वातावरण पैदा किया जो राष्ट्रों क 
रास्त्रास्त्रों की होड़ में सबसे आगे रहने के भीषण द्वन्द् की ओर खींचता है, वि 
इसलिए हुई है कि उन्होंने स्वयं अपने देशवासियों में साहस उत्पन्न कर उन्हें नेतिकत 
के पथ पर अग्रसर किया | लेकिन पहलेपहल जब मुझे उनका परिचय हुआ, वह ए' 
सर्वथा मामूली विनम्र और अंग्रेज़ी शिक्षा प्राप्त नवयूवक थे यूरोप । आनेवाले हजार 
दूसरे भारतीयों और उतमें एक रत्ती भी अन्तर नहीं मालूम होता था । उतकी वा 
तीस वर्ष के भीतर थी, और दूसरे लोगों की तरह अंग्रेजी पोशाक पहने हुए थे | उब 
कोई खास बात दिखाई नहीं देती थी ।. 

पर उस समय भी वह अपतेमें वह साहस, अपने उद्देश्य पर कठोरता से ड 
रहने की दृढ़ता और सबसे अधिक पीड़ितों के प्रति वह अद्भूत अनुकम्पा दिखाने हे 
गये थे, जो हमारे दक्षिण अफ्रीका में डरबन में पहली बार मिलने के वाद से ई 
सेंतालीस वर्षों में और अधिक वृद्धिगत और घनीभूत ही हुई है । भारतीयों के नेठ 
के प्रवास का प्रशन उस समय का गर्म सवाल था। नेटाल अपनेकों एक समृद्ध उपनिवेः 
बना रहा था । वह भारतीयों की एक थोड़ी-सी संख्या को आने देने के लिए तैयार 4 


अपरिमित संख्या को नहीं । दक्षिणअफ्रीकावा सियों ने उसे वबसाया था और वे उसप 


प्रधानत: अपना ही प्रभुत्व रखना चाहते थे । इसलिए जब भारतवासियों ने इस तेज 
से आना शृरू किया कि जल्दी ही वहाँ उनकी संख्या अत्यधिक बढ़ जाती, तो नेठर 
वासियों ने उनपर रोक लगाने का निश्चय किया | यह मामला समझौते से निपट सकी 
था । लेकिव भारतीयों को उस दुव्यंवहार से, जो उनके साथ किया गया, गहरा अम्नर््ती 
हुआ । अमीर और ग्ररीव, शिक्षित और अशिक्षित, सबको एकसमान 'कुली' को #र7 
में रखा गया। गांबीजी एक 'ुलोी' थें, मालदार व्यापारी 'कुली' थे । जिस तर 
चीन में सव यूरो पियन “विदेशी शैतान” कहे जाते थे, यहां सब भारतीय कुली थ। 
यद्यपि गांवीजी उस समय नवयवक ही थे, फिर भी भारतीयों के अधिकारों * 
हिमायत करने में वह भारतीय जनता के नेता बन गये थे। वह डरवन की एक अर 
आरास्ता अंग्रेज़ी कोठी में रहते थे, और एक भोज के समय, जब कि उन्हांत मु 


प्र फ्रांतिस यंगहसबैण्ड : १४३ 


: हाइ्म्स' के संबाददाता के रूप में निमन्त्रित किया था, मेंने उन्हें “एक खास तौर पर 
बुद्धिमान और सुशिक्षित व्यक्ति” पाया । लेकिन बाद में उन्होंने जो कुछ किया, उसके 
: हिए महज बृद्धिमत्ता और शिक्षा के अछावा और भी बहुत कुछ चाहिए था । दक्षिण 
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अफ्रीका में फैला हुआ जाति-विद्वेष उस समय भीषण रूप धारण किये हुए था | बोअर 
भौर अंग्रेजों के बीच, दक्षिणअफ्रीकावासियों और नीग्रो जातियों के बीच, और अंग्रेज 
भौर भारतीयों के बीच विरोध फैला हुआ था। एक नौजवान भारतीय वकील का उसके 


: मक़ाबिले के लिए खड़ा होता एक ऐसे साहस और चरित्रवक का परिचायक था, 


जो कितनी ही बौद्धिक शिक्षा के म॒क़।बिले में कहीं अधिक सार्थक सिद्ध हुआ । 

अपने लाभकारी पेशे का बलिदान करने और भारतीय हितों की हिमायत में 
जेल जाने और बदनामी सहने की अपनी तैयारी के कारण वह अपने भारतीय वन्धुओं 
की प्रशंसा के और अन्त में उनकी श्रद्धा के भाजन बन गये । 

लेकिन उनका सबसे बड़ा काम तो उत्तके अपने ही देश में किया जाने को था । 
दक्षिण अफ्रीका में उन्होंने भारतीयों के लिए जो कुछ भी किया उससे यह जाहिर हो 
गया था कि वह एक नेता और अग॒आ हैँ । जब वह दक्षिण अफ्रीका छोड़कर हिन्दुस्तान 
में लौटे, तो वहाँ उन्होंने अपने काम के लिए और भी अधिक विस्तृत क्षेत्र पाया। 
उनका देश एक विदेशी जाति द्वारा शासित था। वह चाहते थे कि हिन्दुस्तान भ 
हिन्दुस्तानी ही शासन करें । हिन्दुस्तानी स्वयं दो बड़ी जातियों हिन्दू और मुसलमान 
में बेंटे हुए थे। वह उनको एक ही भारतीय सूत्र में बाँध देना चाहते थे। उनकी अपनी 
'हिन्दू जाति में ही अस्पृश्य जातियों की दुदेशा, स्त्रीसमाज की स्थिति, गाँवों की 
दरिद्रता आदि अनेक प्रकार की सामाजिक वराइयाँ थीं। वह इन सबको सुधारना 
चाहते थे, यद्यपि सुधारना चाहते थे अन्दर से । रे 

उन्होंने स्वयं सरकार को चुनौती दी और उसके क़ानून तोड़ने के अपराध में जेल 


' भुगती, मरणासन्न स्थिति पर पहुँच जाने तक उपवास किया, और सारे देश का दारा 


किया । उन्होंने जत-साधारण का-सा जीवन व्यतीत किया और जूतों के वीच में ओर 
विलकुल उनके-से ही वनकर रहे । आत्मवलिदानपूर्ण उनके जीवन ने बवतक अपन 
देशवासियों पर विजयी प्रभाव छोड़ा है। उनके व्यक्तित्व, उनकी देशभविति, उनके 
भावना का असर सब जगह देखने में आता है। भारतीय एक महात्मा के हव भ 
उनकी पूजा करते हैँ। वल-प्रयोग की अपेक्षा नेतिक प्रवोधन का उसका सिद्धान्त सफल 
सिद्ध होरहा है । उन्होंने अपने देश को सम्मानित बना दिया हैं । 

हम अंग्रेज़ सदा यह आशा रच्खेंगे कि भारत साम्राज्य के अन्दर 
डेकित कम-से-कम में यह आशा करता हूँ कि यह उसकी अपनी इच्छा से ह्ठा हा । 
उसने अपने लिए जो सम्मान प्राप्त कर लिया है, उसी सम्मान के साथ उससे व्यवहार 


किया जाय , 


दना रह ॥ 


* ५७ ।! 
देशभक्ति और लोकभावना 


सर एल्फेड ज़िमेन, एम. ए. ह 
[ अध्यापक, अन्तर्राष्ट्रीय संघ, आक्सफोर्ड यूनिवरसिटी | 


भारत पर यूरोप के राजनेतिक विचारों का बहुत असर पड़ा है । फिर * 
अफ्रीका के सम्भावित अपवाद के सिवा, यूरोप--१९३९ का यूरोप--राजने तिक दृरि 
से कया बाक़ी पाँचों महाद्वीपों में सबसे पिछड़ा हुआ नहीं है ? राजनीति के दो मा' 
दो मूल्य हैं । राजनेतिक स्वास्थ्य उन्हींसे मापा जाता है । वे हैं, न्याय और स्वातंत्य 
क्या यूरोप में ये दोनों मूल आवश्यकतायें, ने तिकतायें, पैरों तले भहीं रौंदी जा रही हैं 
यूरोप के अधिकांश, बड़े और छोटे दोनों, राज्य उन्हें जिस तिरस्कार की दृष्टि 
देखते हैं, क्या वह, अंशत: पर ज़रूर बड़े अंश में, यूरोप के राजनैतिक विचारकों 
सिद्धान्तों और शिक्षा का प्रतिबिम्ब ही नहीं है ? क्या यह सब यह सूचित नहीं करू 
कि भारत को उन राजनैतिक विचारों पर सतर्क दृष्टि रखनी चाहिए जो कि यूरोपी 
प्रायद्वीप से -बहनेवाली पश्चिमी हवा के साथ बहकर इस देश में आते हें ? 

एक या दो वर्ष पहले प्रेसिडेण्ट रूज़वेल्ट ने कहा था-““नव्वे फ़ी सदी मानव-समाः 
शान्ति चाहता है ।” सम्भवत: यह संख्या असलियत से कम है | तब, संसार में य॑ 

“क्रीछाहल क्‍यों है ? शांतिप्रिय नब्वे फ़ी सदी छोग, जिनका कि उपद्रवकारी छोगों वें 
तरह उनकी उपद्रवकारी योजनाओं से कोई निकट या हादिक सहयोग होने की सम्भ!। 
बना नहीं हैँ, उपद्रवकारी दस फ़ी सदी लोगों. पर अपनी इच्छा क्‍यों नहीं लागू करते 
उत्तर है, ग़लत विचार-सरणी ।' अवश्य ही नव्वे फीसदी में बहुतसी बुराइव 
हैं । उनमें से कुछ. आलसी है, दूसरे कायर हैं और अधिकांश स्वार्थी हैं । लेकित, वगः 
इन सबके पीछे एक तरह की “वौद्धिक' विश्वंखखता न होती -तो इन वुराइयों को 
जिनमें कि कुछ तो खुद अपनेआप मिट जातों, इतना अनर्थकारी परिणाम न हीं 
जितना- कि हम देख रहे हे.। यह बौद्धिक विश्वृंखलता हीं है जो तथाकथित ाः 
प्रेमियों में एकता स्थापित करने के प्रयत्नों को निकम्मा कर देती हैं। यही मुदूअभः 
उपद्रवका रियों को नेतृत्व पर बलपूर्वक अधिकार करने और उसे अपने कब्जे में रख 
का मौका देती है और नव्वें फीसदी के लिए ऐसी दीन स्थिति में बने रहने का कारः 
बनती है । ४! 
अगर हम वत्तमान राजनैतिक समस्या को घटाकर एक अकेले शहर--माः 


सर एल्फ्रेड ज़िमेन रड५्‌ 


लीजिए लन्दन या दिल्‍ली--की परिधि में सीमित करदें, तो हम यह आसानी से देख 
सकेंगे कि इस तरह के आदमी के साथ, जो कि यूरोप को एक मृसीवत में फसाये हुए 
हैं, व्यवहार करने का सही तरीका क्या हैं। सब नागरिक ऐसे व्यक्ति को अव्वल नम्बर 
का सार्वजनिक शत्रु मानेंगे और उनमें बहुतेरे हट्टे-कट्ट छोग अपनेआपको सार्वजनिक 
शान्ति के लिए जिम्मेदार अधिकारी को अपनी स्वयं सेवायें देने को तैयार होजायेंगे । 
उपद्रवप्रिय दस फीसदी लोगों की दुष्ट योजनाओं को समाज के बचे हुए लोगों की 
सार्वजनिक भावना विफल कर देगी । 
वही पद्धति यूरोपीय महाद्वीप के विस्तृत क्षेत्र पर कारगर क्‍यों नहीं होती ? 
क्यों हम छोटे राज्यों को भयत्रस्त स्थिति में और कुछ को बेरहमी के साथ मानचित्र 
पर से मिट जाते हुए देखते हें ? 
उत्तर है, क्योंकि आज की दुनिया में और. खासकर यूरोप में पर्याप्त छोक॑- 
भावना नहीं है । 
लेकिन क्या यूरोपि-निवासी, प्रायः बिना किसी अपवाद के, अत्यन्त देशभक्त नहीं 
हैं ? क्‍या वे एकसाथ अपने-अपने देश के लिए मर-मिटने को तैयार नहीं हैँ ? क्‍या 
एक पीढ़ी पहले उन्होंने बहुत भारी संख्या में ऐसा नहीं किया था ? 
अवद्य किया था, लेकिन छलोक-भावना और देश-भावना एक ही तरह की वस्तु 
नहीं हैं ।. लन्दन या दिल्‍ली में होनेवाली डकती को वहाँ की जनता अपनी सार्वजनिक 
भावना से रोक देती है । क्‍या ऐसी सार्वजनिक भावना सारी दुनिया में या यूरोप में 
मौजूद है ? इसे ही अगर दूसरे शब्दों में रखखा जाय तो, क्‍या वास्तव में कोई विश्व- 
जाति या यूरोपीय जाति है ? | 
एकबारगी इस रूप में प्रश्न किया जाने पर यह स्पष्ट हैं कि उसका उत्तर - 
नकारात्मक होगा । डाकू अपनी डकेतियाँ इसी लिए जारी रख पाते हैं क्योंकि हर गृहर 
,एक-एक कर देश-भावी तो है,--अपने निज के घर, परिवार और सम्पत्ति की रक्षा के 
लिए मर-मिटने के लिए तैयार है,--लेकिन नगर में सामूहिक रूप में लोक-भावना का 
अभाव है । इस प्रकार लुटेरे आराम के साथ तवतक एक घर से दूसरे घर पर घावा 
बोलते रहते हैं जवतक लूट के माल से उनका जी नहीं भर जाता । तब उन्हें भी यह 
मालूम होने लग सकता है कि उनकी तात्कालिक योजनाओं की सफलता के बावजूद, 
उनकी व्यापक योजना में कुछ-न-कुछ गलती हैं, क्योंकि वीसवीं सदी की दृनिया में 
शासक लोग लूट के माल पर अपना गुज़ारा नहीं कर सकते । समाज-विरोधी उपायों 
से वे अनिश्चित समय तक शासन नहीं कर सकते । विद्वास, सास्ष और पारस्परिक 
निर्भरता के तत्त्वों की वे अवहेलना नहीं कर सकते । 
लेकिन हमें डाकुओं की ग्रलत राजन तिक विचार-सरणी के सम्बन्ध में परेशान 
होने की ज़रूरत नहीं है । घटनाचक्र के निष्ठुर प्रवाह से वह जल्दी ही काफ़ी स्पष्ट 


रें४९ महात्मा गांधी : अभिनन्‍दन-प्रंथ 


होजायगी । हमें तो उन्हीं लोगों की राजनैतिक विचारंसरणी से मतलरूव है जो उनके 
शिकार होते हैं । 

अलग-अछग गृहस्थ आपस में मिलकर नागरिकों की तरह विचार और कार्य 
क्‍यों नहीं कर सकते, इसके दो कारण हैं। एक प्रथा से उत्पन्न हुआ है और दूसरा सजग 
विचार से। बेलजियमवासी यह सोचने के आदी नहीं हैँ कि वे ऐसे ही शहर में रह 
रहे हैं जैसे में कि हालेण्डवासी | हालैण्ड और बेलजियम दो स्वतन्त्र देश हैं । प्रत्येक 
हालेण्डवासी हालेण्ड के रूप में और बेलजियमवासी बेलजियम के रूप में सोचने का 
आदी ह 

इस मामले में प्रथा बहुत चिरस्थायी नहीं है, क्योंकि बेलजियम का राज्य 
मूश्किल से एक सदी पुराना हैं। लेकिन स्वतः यह बात कि उच्चीसवीं सदी में, 
यानी ठीक उस समय जबकि औद्योगिक क्रान्ति परस्पर-निर्भरता की एक विश्व-व्यापी 
प्रथा स्थापित करती हुई जान पड़ती थी, उस राज्य की स्थापना हुई। यही लोगों की 
छोटी-छोटी इकाइयों से चिपटे रहने यानी अपने स्वतः के घरों में रहने की इच्छा 
की प्रवलता का कारण है। 

मेंने 'इच्छा' शब्द का प्रयोग किया है । इसके बजाय में 'प्रवृत्ति' शब्द का 
प्रयोग कर सकता था । अवश्य ही मनुष्य-स्वभाव में--मानव-समुदाय के ववचित अप- 
वादों के सिवाय सबके स्वभाव में---एक वृत्ति गहराई से जड़ “पकड़े हुए होती है, जो 
एक तरह के लोगों को छोटी-छोटी जातियों के रूप में एकत्र करती और अजनबी या, 
जैसा कि हम कहते हैँ, 'विदेशी' के विरुद्ध रुकावट खडी करती है । बड़ी दुनिया में 
लोक-भावना की उत्पत्ति में यही बड़ी मनोवैज्ञानिक अड़चन हैं । संतति-क्रम से खून 
में ही चलते आने के कारण वह अड़चन प्राणि-प्रश्न संबंधी (.ण०ट्ठा०॥ ) भी है । 
अगर इकाई काफ़ी छोटी हो तो मनो विकास और प्राण-विकास की दृष्टि से देश-भावी 
होना आसान है । देश-भावना सुगम है । छोक-भावना कठिन है । विद्व-वन्धुत्व की. 
भावना दुष्कर व्यवहार है । * 

यह तो हुआ प्रथा की कठिनाई के सम्बन्ध में । अब दूसरी को छें । अधिक 
व्यापक सार्वजनिक भावना के मार्ग की दूसरी रुकावट शुद्ध बौद्धिक है । 

इस दायरे की कठिनाई का मूल यह हैँ कि वर्तमान यूरोप के राजनैतिक सिद्धांत-- 
वे सिद्धान्त जिनमें कि यूरोप के राजनीतिज्ञ और नागरिक पले हें---पुराने पड़ ग्य 

। वे इस यूग की स्थिति के अनकल नहीं हैँ | कोई भी राजन तिक सिद्धान्त पू्ण या 

अटल नहीं कहा जा सकता । राजने तिक सिद्धान्त की सव रचनाओं का आधार इसके 
सिवाय और कुछ नहीं हैं कि उसके दो महान्‌ आधारभूत तत्त्व न्याय बौर रवावीनता 
किस स्थिति में किस प्रकार प्रयुक्त होते हैं । वर्तमान यूरोप का यह दुर्भाग्य है कि 
उसकी जनता के मस्तिप्क और हृदय पर आज जिन रिद्धान्तों का साम्राज्य हूं वें 
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वास्तविक स्थिति के अनुपयुक्त. हें । वे उस ज़माने के बने हुए हैं जब प्रत्येक व्यक्तिगत 
राजनैतिक इकाई अपने ही में मस्त और निश्चय ही, एक काफ़ी हद तक, आथिक 
दृष्टि से स्वयं तुष्ट रहने में समर्थ हो सकती थी | ८“5०ए८:०४४०८०१ छत्रराज्य शब्द, 
जो आज भी यूरोपीय राजनीतिज्ञों और पालंमेण्टरियनों की भाषा को प्रिय है, 
सोलहवीं सदी की उपज है । अवश्य ही उस समय वह नूतन और कान्तिकारी था । 
वह उस ज़माने की स्थिति की उपयुक्त था। आज की स्थिति के वह उपयुक्त नहीं है । 

यूरोप के देश-प्रेम--यानी राष्ट्र की कल्पना की ममता--की भावना की गांठ में 
यह दूसरा तत्त्व इतना पूराना नहीं है । अपने वर्तमान यूरोपीय रूप में अठारहवीं सदी 
के अन्तिम चौथे भाग से पुराना वह नहीं है । फ्रांस की राज्यक्रान्ति के कुछ वर्ष पहले 
ही राजनतिक विचारकों ने राज्य और राष्ट्र को अभिन्न बनाता शुरू किया फ्रांस 
की क्रान्ति ने फिर उस अभेद को कसा, जकड़ा और उसे यूरोपभर के “उन्नति'वादी 
दल का प्रचलित और कट्टर सिद्धान्त बना दिया । )ए५४०४ 5४४४० ( राष्ट्र शासन ) 

सिद्धान्तवादियों ने इस बात की कुछ परवा नहीं की कि एक ऐसे महाद्वीप की 

स्थिति के लिए, जहाँ कि जातियाँ अविभाज्य रूप से एक-दूसरे में मिली-जुली रहती हैं 
और जहाँ कुछ सबसे अधिक प्रबल राष्ट्रों की. आवादी कुछ लाख से अधिक नहीं है, 
उक्त सिद्धान्त सवेथा अनुपयुक्‍त हैँ । इसीसे यूरोप का कोई . टुकड़ा लीजिए, महल 
और झोंपड़े का अजब जमघट आपको मिलेगा | महलरू “बड़े राज्य! हैँ । झोंपड़े 'छोटे 
राज्य । पर दोनों में ही रहनेवालों को अपनी हिफ़ाज़त की चिन्ता है । सबको समान 
सुरक्षा चाहिए | एक-सी पुलिस चाहिए, आग-बचाव के एक-से साधत--आने-जाने .को 
एक सड़क, एक मार्ग । 

जबतक वे अपनेमें नागरिक चेतना पैदा न कर लेंगे तवतक ये चीज़ें व पा सकेंगे । 
कुछ जगह जो यातनायें सहनी पड़ रही हें और सर्वत्र जो व्यग्रता फैली हुई है उसके 
कारण उनमें. यह चेतनता पैदा होती जा रही है । 

.._ बीसवीं सदी की दुनिया में जीवन के आधार के लिए नागरिक चेतना 

अनिवार्य है । 

क्या उत्तरीय अमरीका और भारत इसे प्राप्त करने में यूरोप की अपेक्षा आगे 
बढ़े. हुए नहीं हैं ? 

अगर ऐसा है तो वह इसलिए है, क्योंकि वे या तो उत्तर अमरीका की तरह 
अधिक आधूनिक स्थिति में बढ़े है या फिर भारत की भांति उन्होंने ऐसे व्यक्तितयों 
को शिक्षा से लाभ उठाया हूँ जिनके विचार स्वभावतः ही नगर, प्रान्तत अबबा 
राजधानियों की संकुचित परिधि में सीमित न रहकर विस्तृत और उत्कृष्ट जगत्‌ में 
विचरते हैं । अगर महात्मा गांधी हमारे युग के महापुरुषों में एक होगये हैँ, तो इसका 

वन नव 


कारण यह है कि वह भारत और भारत से बाहर के लाखों के लिए दो जबर्द | 
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के, जो अक्सर एक-दूसरे से अलग था एक-दूसरे के विरोधी समझे जाते हैं, संयुक्त रूप में 


सजीव प्रतीक हूँ। वे दो विचार हैं : एक तो सावंजनिक कतंव्य की भावना, जो अखिल 


भारतीय शब्द से प्रकट होती है; दूसरी मानव-बन्धुत्व की भावना, जो पददलित 
और अधिकारविहीन समाज की सेवा के लिए किये गये उनके कार्यों से व्यक्त होती 


है | और यह उदाहरण है कि किस प्रकार एक दुर्बलकाय प्राणी की निर्भीक एवं अजेय ', 


आत्मा स्वातन्त्य और न्याय के नित्य-प्रति काम आनेवाले मूल शब्दों में नया अर्थ डाढ 
सकती हैं । 


१५ ; 


गांधीजी के प्रति कृतज्ञता-प्रकाश 


आरनाल्‍ड ज्वीग ु 
[ हैफ़ा, साउण्ट कारमेल, फिलस्तीन ] 


जब हम महासमर से निवृत्त हुए तो दुनिया में आकांक्षाओं की सीमा नहीं थी । 
रक्‍तपात के पागरूपन का, उससे होनेवाले मदोन्माद का और पशुवक्त की पौराणिकता 
का अन्त होने को था। ऐसा जान पड़ता था कि भावना को सावेजनिक कार्यों में 
व्यवहृत होने का इससे बढ़कर सुयोग कभी नहीं मिला था। संसार अधिक न्यायश्रील 
अधिक सहिष्णु, अधिक अच्छा और अधिक दयाल्‌ होने को था । मध्ययूरोप के उच्च 
कोटि के सभ्य देशों--विशेषतया जमंनी, चेकोस्लोवे किया, आस्ट्रिया और पोलैण्ड मे 
तो उन बेहद मृसीबतों का नतीजा कम-से-कम यही होना था । अगर इतने विपुल रक्‍ते 
का अर्घ्य देने पर भी समाज का कायापछट नहीं किया जा सका--जैसा कि झूस के 
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बारे में कहा जा सकता हु--तो कम-से-कम हमें यह तो जान लेना ही था कि बल- . 


प्रयोग के युग का अन्त होगया हे और सद्भावना के युग का सूृत्रपात । 
तब गांवी-जैसे नक्षत्र का उदय हुआ । उन्होंने दिखला दिया कि अ्िसां कीं 
सिद्धान्त सम्भाव्य हैं। ऐसा जान पड़ता था कि मानों वह अपने सिद्धान्तों के अनुकूल, 
कन्तु वस्तुतः उस नींव पर ही जो ईसाईमत के पुरातन सिद्धान्तों से टाल्सटाव और 
प्रिस ऋपाटकिन जार के रूस में रख चके थे, मानव-समाज का नवनिर्माण करने भाव 
। जमंनी में भी इस विश्वास में निप्ठा रखनेवाले छोग विद्यमान थे । कुर्टआइजनः 
गस्टाफ़ लाण्डॉयर, कार्ल फॉन ओस्तसिटज्क़री, एरिक महसाम और थ्योडोर लेश्सिंग 
जैसे व्यक्ति कुछ और नहीं चाहते थे । जब गांवीजी हिन्दुस्तान में सफल होगय ता 
वह जमंनी में असफल होसकते थे ? 
प्र हम इस प्रयास का परिणाम जानते तो हैं। ये सबके सब वल-प्रयोग के विरोधी-7 
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जिनके नाम आदरपूर्वक ऊपर लिये गये हें---नृशंसतापुर्वक मार डाले जाकर एक ही 
में दबे पड़े हैं। हाँ, ओस्सिट्ज्की के मामले में तो हत्याकारी की गोली की जगह 
ते ले ली थी । परन्तु ये सब हत्याकारी--उदाहरण के लिए राठेनाउ के हत्याः 
या माट्टेओट्टि की हत्या को उत्तेजन देनेवाले--आदर और शान का उपभोग 
हैं। जहाँ एक समय असमय में ही आध्यात्मिकता का राज्य होगया था वहाँ 
सिंहासन पर पशुबल का सम्मान होरहा है, उसकी पूजा हो रही है और उसे अन्त 
निभाया जा रहा है । 
प्रकृति और प्राकृतिक वस्तुओं के झूठे आशय बताये गये | जीवन-संघर्ष के : 
से चलनेवाले सिद्धान्त की इकतरफ़ी व्याख्या हुई और दुहाई दी गई कि उससे छं. 
होगा और ऐसे ही मनृष्य उन्नत होगा । और इस प्रचार का समर्थन लेकर स्तूप 
भाँति चंगेजर्ाँ के नये-त्ये संस्करण उठ रहे हैं। आये साल नये के नाम पर 
वाद-प्रवादों से पढ़ाई की किताबों में ज़हर भरा जाता है जो मैंसोपोटा मिया के हम्मूर 
के नीति-संग्रह के वक्‍त ही झूठे और जीर्ण पड़ चुके थे । 
हमें यहाँ यह दिखाने के लिए आधुनिक जीव-विज्ञान का आश्रम लेने की अ 
इयकता नहीं कि पशु-वल के पुजारी के सिद्धान्त मिथ्या हैं और प्रकृति के बारे 
उनके लगाये हुए अर्य भी चुंटिपूर्ण हें । आज हमे गांधी को इसीपर बधाई देंगे कि 
हिन्दुस्तान में जन्मे और रह रहे हें और अंग्रेजों से उनका व्यवहार पड़ा है, मे 
यूरोपियनों से वहीं; क्योंकि उन पशुओं से उनकी मानवता के प्रति कुछ भी आदर 
आशा नहीं की जा सकती, जो भाज वहाँ राज्य कर रहे हैं । मगर हम यहाँ उनकी 3 
दुःख और कृतज्ञता से देखते हैं। कृतज्ञता है, पर क्‍या स्पृहणीय हूँ ? बीस वर्ष पहले : 
तेज बिम्ब को जो उनके चारों ओर था, हमने नवयुग का उदय समझा था । आज ; 
असमंजस में हैं कि कहीं वह उस युग का संध्यालोक तो नहीं था, जो विद्ववयुद्ध 
साथ ही बीत गया और जिसके प्रीछे ऐसी नृशंस वर्वेरता का युग आया जिस 
हमने कल्पना तक नहीं की थी । उन स्थानों में जहाँ यहुदी पैग़म्बर औौर ईसाई- 
के भव्य संस्थापक रहते थे और विचरण करते थे आज न'त्रास का राज्य हूं, 5 
शस्त्रहीन निर्वलों का रक्तपात मचा हुआ हैं और पाशविकता राजनंतिक न 
समझी जा रही है । कदाचित्‌ भूमध्यसागर के देज्ों के भाग्य में शांतिपूर्ण जगत्‌ 
हत्या का यूग ही लिखा है, जिसे आज स्पेन और चीन में शक्तिद्याल्ली राष्ट्र भुगत ' 
 हैं। सम्भवतः जिस निरे उल्लास से उन्‍्मत्त होकर इटली के हवाई जहाडों ने अबीर 
निया में वम-वर्षा की, उस मद ने हमारी समूची सभ्यता को ग्रस लिया हैं । हम 
पैरव की अठारहवों और उन्नीसवोीं शवताब्दियों ने कैसे प्रयत्नों से उसे सिरजा कि यर 
आावल 


में विजयोत्कर्प तक पहुँचाया था; यह हम नहीं जानते । परन्तु हम, जिनके & 


३ 


हैं और जिनकी जिन्दगी बिना पशुवलद्ध का आश्रय लिये दीत रही है, अपने उच्च 





हैः 


हि । 
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से समुद्रपार के वासी उस महात्मा का अभिनंदन .करते हैं और धन्यवाद अरप॑ण करते 
हैं कि उन्होंने हमपर हमारी ग़रूतियाँ स्थापित की हैं और अपने व्यक्तित्व तथा 
जीवन के द्वारा हमारे युग को पूर्णता की दिशा म्रें बढ़ाया है । 

ग़लतियाँ ! कौन जानता है ? जैसे कि बीसवीं सदी के यूरोप में सामर्थ्य था कि 
वह उन पवित्र सिद्धान्तों की नकल कर सकता और ब्रिटिश साम्राज्य की भूमि भारत 
देश को, जिसने गौतम बुद्ध और उनका काल देखा है, ऐसे व्यक्ति प्रदान कर सकता, 
क्योंकि विश्व-इतिहास को देखते हुए तानाशाहों, उनके अनचरों और उनके तलए 
चाटनेवाले गृलामों की.फौजों के संदेश पालन करने की बनिस्वत सभ्यता की भें कर 
जाना कहीं अच्छा हूँ । 

परन्तु गांधीजी को अपने ७१वें वर्ष में बल प्राप्त है उस सब शक्ति का जो मान- 
वाजित शक्तियों में श्रेष्ठ और उत्कृष्ट है। जीवनारंभ में जिसे लिया उसीकी परिपूर्णता 
में वह अथक भाव से लगे हैं । निश्चय ही हम उनके अनृगामी हैं । 


सत्य की हिन्दू धारणा 


जे. ण्चः स्यूरहेड, ण्फ. वी. छ्‌ एल-०णलं डी. 
[ अध्यापक, दर्शन-श्ास्त्र, बर्मिधम यूनिवरसिटी | 


'इस अभिनन्दन-सप्न्थ में कुछ पंक्ति भी लिखकर योग देने का अवसर पाना मेरे 
लिए बड़े गौरंव की वात है । यह उस पुरुष का अभिनन्दन है जिसने सामयिक इतिहास 
को अपने विलक्षण प्रकार में ऐसी प्रभा दी है जैसी कि कोई और नहीं देसका । 
रोम्याँ रोलाँ के शब्दों में उसने तीस करोड़ से ऊपर अपने देशवन्धुओं में एक जाग 
जगा दी है, ब्रिटिश-साम्राज्य को हिला दिया हैं और मानव-राजनीत्ति में उस जबर्दस्त 
आन्दोलन का सूत्रपात किया है कि इधर दो हज़ार वर्षों से विद्व ने उसके तुल्य और 
कुछ नहीं देखा । दूसरे देश-विदेश के नेता छोग तो मानव-त्याय जैसी किसी चीज़ का 
नहीं पहचानते थे । विश्व-राज्य की नीति नियामकता की कल्पना को भी चुनौती देते 
थे । या फिर समाज के एक वर्ग के हित-साधन के लिए दूसरे वर्ग की हित-हत्या का 
ही न्याय का उपाय देखते थे । इधर जब अवस्था यह थी तभी उधर गांत्री विदेशी 
शासन के वन्धचन से मृक्ति और उद्धार के निमित्त एक धर्म-युद्ध लेकर उठा। उसमे 
एक वर्ग के दुसरे वर्ग पर झासन करने की अनीति के अन्त की निष्ठा थी। उसमे 
समची मानवता के ऐक्य की और घरती पर राम-राज्य की कल्पना थी। इसके अलावा, 
और अगली शतार््दियों में, 'कालकल्पनातीत देश' भारत देश ही नहीं, बल्कि डूनिया 
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जिसका अधिक महत्त्व मानेगी वह तो बात यह है कि इस पुरुष ने, जो अति गूढ़ था 
उसे अपने जीवन से प्रत्यक्ष कर दिया है । सब धर्मों के परमध्येय परमेश्वर के सम्बन्ध 
में, और मानवात्तमा में प्राप्त उस पुकार और प्रतिध्वनि के सम्बन्ध में जो सतत्‌ रूप से 
उसे उस परिपूर्णता तक उठने का आवाहन देती रहती है-- इन दोनों के सम्बन्ध मे 
दुनिया को समस्त दर्शन का जो उत्कृष्ट है, यह पुरुष गांधी उसकी सत्यता का जीवित 
साक्षी है । 
में भला इन पंक्तियों में ऐसा क्या कह सकता. हूँ जो इसी ग्रन्थ में अन्यत्न अधिक 
सुन्दरता से न कह दिया गया होगा । पर हिन्दू-शास्त्र की सारभूत शिक्षा में, और 
विशेषता से गांधीजी की उस सम्बन्ध की व्याख्या में, एक शब्द हैं, जिसपर विवेचन- 
रूप में कुछ कहने में इस अवसर का उपयोग में करना चाहूँगा । उस शब्द पर कुछ 
भ्रम है और जो लोग पश्चिम की व्यावहारिक बृद्धि और वैज्ञानिक भावना रखकर 
बहुत बारीकी के साथ चलना चाहते हैं, गांधीजी के मन्तव्य के स्वीकार के उनके रास्ते 
में वह बाधा-रूप बन सकता हैं। 
ब्रिटिश इंस्टिट्यूट ऑँव फ़िलासफ़ी की सभा में हाल में सर सर्वपल्ली राधाक्ृष्णन्‌ 
ने एक व्याख्यान दिया था । वह सुब्नह्मण्य अय्यर की उस व्याख्यान-माला के सिलसिले 
में पहला व्याख्यान था, जिसका उद्देश्य है आदि सत्य संबंधी शोध और अध्ययन को 
प्रोत्साहन देना । उस व्याख्यान के अवसर पर मुझको वह वात सूझी थी । वकक्‍ता का 
परिचय कराते हुए सभाध्यक्ष ने कुछ लोगों की इस कठिनाई की तरफ़ ध्यान दिलाया 
था, जो उन धर्मोपदेष्टा के 'सत्य' के साथ सामान्य दर्शन-शास्त्र के सत्य” का मेल बंठाने 
में हुआ करती है। दर्शनशास्त्र के 'सत्य' शब्द में भाव है, 'घटना के साथ मत का ऐक्य'। 
इसके विरोध में ऐसा प्रतीत होता था कि धर्म का 'सत्य' दब्द किसी क़दर अस्पष्ट- 
भाव में इस्तेमाल किया गया हैँ । उसमें सामाजिक नीति-न्याय और सदाचार का ही 
समावेश तहीं होता था, जो बिलकुल भिन्न सतह की धारणायें हैं, वल्कि यह भी उसमें 
संभव बनता था कि सर्वेथा समाधानकारक और अन्तिम सत्य का व्यवतरूप कोई हो 
सकता और पाया जा सकता हैं। इसके जवाब में वक्‍ता को यह दिखाने में दिवकत 
नहीं हुई कि सत्य की धारणा की दाशनिक परिभाषा और मर्यादा के पक्ष में जो कुछ 
भी कहा जाय, पर खुद पश्चिमी साहित्य उस शब्द के दूसरे व्यापक भाव को स्वीकार 
करता है । सन्त पुरुषों की वाणियों और आपपक्ास्त्रों में वैसे प्रयोग बार-बार दोहराये 
हुए मिलते हैं | उदाहरण के लिए यह वचन लीजिए, “'सत्य को जानो और सत्य तुम्हें 
मृक्ति देगा ।” * बकता के हिन्दू-धारणा के प्रभावपूर्ण स्पप्टीकरण से सुननेवाले छोग प्रभा- 
वित हुए, यह तो साफ़ ही था । फिर भी ऐसा भी लगता था कि कुछ है जो महसूस करते 
हैं कि एक शब्द के इन दोनों अर्थो में अन्तर और तारतम्य पड़ने के वगरण पर झुछ 
१. ए८ शागोी पा0ए पाठ 7णाीत शावे पीट प्राणी घाटी गशाएाप्ट ॥0छ 76८, 
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और भी कहे जानें की आवश्यकता है । मेंने अपने मन में सोचा कि कहीं ऐसा तो नहीं 
हँ कि अपनी चेतना और सत्ता ( ८70जाए४ ४20०१ छ८्फ8 ) के जिस भेद की 
पहचान हमें ग्रीक दशन से विरासत ही में प्राप्त होगई है, भारतीय दर्शन अपनी 
गूढ़ विचार-गहनता के बावजूद उस पहचान को भूछ ही गया हो । चेतना, यावी वास्तवि- 
कता का हमारे ज्ञान पर प्रतिविम्बित हुआ रूप । और सत्ता, यानी वास्तविकता का 
वह स्वरूप जो ईर्वरजज्ञान में प्रतिभासित है । में नहीं मानता कि ऐसा मूल-भेद भारंत 
के उद्भट विचारकों की पहचान से छूट गया होगा । बल्कि सोचता हूँ कि सम्भव है 
प्रचलित सृत्र-वाक्यों के बीच, और उनके अनंतर, वैसे भाष्य की आवश्यकता की ओर 
उनका ध्यान नः गया हो । ह 

मसलन, गांधीजी के ये वावय लीजिए, “सत्य है सत्‌ का भाव, और पाप वह 
है जो नहीं है ।” “हिन्दू-धर्म सत्य का धर्म है और सत्यं है परमेश्वर ।” - “सत्य के 
सिवा कोई और ईइवर नहीं है ।' 

जो हो, मुझे उस समय प्रतीत हुआ कि ऐसे सव वाकयों में 'सत्य' के स्थान पर 
वास्तव रकखा जाय और देखा जाय कि कहाँतक इससे बात स्पष्ट होने में आती है । 

इस परिवर्तन पर पहली वात तो यह कि संभावना को अवकाश मिलता है कि सत्य 
को कुछ सकरा करके यह परिभाषा दे सकें कि वह आदमी के मस्तिष्क के दर्पण पर 
पड़ी वास्तविकता की छवि और झलक हैं| घाभिक भाषा में उसी वात को कहें तो 
सत्य 'ईदवर का शब्द” होता है । (केपलर की वानी है : “ओ ईइवर, में तेरे पीछे तेरे ही 
विचार विचारता हूँ ।/) पर दूसरी वात उस परिवतेन से यह होती है कि विचारणा 
के अतिरिक्त अन्य दूसरे प्रकार की अनभतियों में भी हम वास्तविकता पाते और उसके 
उन स्वरूपों के प्रति खुल जाते हें । जो हम सोचते हैं उसके साथ, और अतिरिबत, जो 
हम करते हैं उसमें भी, वास्तव की झलक क्‍यों न हो ? क्यों न सदविचार के साथ 
सत्कर्म भी उसीकी व्याख्या हो ? इच्छापूर्वक किये गये हमारे कर्म में सार्थकता का _ 
बोध इससे ज्यादा और हमें कब होता है जब कि हमें लगता हों कि दुनिया जो हमसे 
माँगती थी वही हमने किया है ? धांसिक भाषा में उसीको कहें तो ईश्वर का इच्छा 
के साथ संयक्‍त होजाने से वढ़कर मानवेच्छा की और सार्थकता क्या है ? हम जानत 
तो हें कि सही काम अपनेआप में काफ़ी नहीं है, वल्कि उसके किये जाने की प्ररणा भी 
सही भावना में से आनी ज़रूरी हैं । इसी तरह क्‍या यह नहीं होसकता कि आऔर्रा 
को प्रेम करने में अपनी और पराई दोनों की वास्तविकता अनायास और घनिष्ट भाव 
से हमें उपलब्ध होआती है ? इससे पर का आत्म-भाव से प्रेम ही सत्य-जआान व्हरता 
है । बन्व-भाव को विस्तत कीजिए, यहाँतक कि जीव-मात्र उसमें आजाब जे कवि 
' गांवीजी ने किया है । “अपने पड़ोसी को तू अपनी तरह प्रेम कर ।7 “ठीक, पर पड़ाठा 


पना 


फौन ? ” तो गांधीजी उत्तर देते हैं : 'जीव मात्र तेटा पड़ोसी हैं । इस भाव वी अयतात 
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और विस्तारने से वस्तु-मात्र के अन्तरंग (यानी ईश्वर या प्रकृति) को ही क्या हम नहीं 
पालेंगे ? सो प्रेम से अधिक किसीको कैसे जाना या पाया जा सकता है ? और “'ब्रेम 
ही सही प्रार्थना है । पशु-पक्षी, कीट-मनृष्य, जीव-मान्र का जो जितना श्रेष्ठ प्रेमी है 
उतना ही वह उत्कृष्ट उपासक है ।” 

पर ऊपर के शब्द-परिवर्त्तन के पक्ष में जो कहा जा सके वह कहने पर भी, प्रइन 
शेष रह सकता हैँ कि 'सत्य” और ' वास्तव” को पर्यायवाची शब्दों के तौर पर इस्तेमाल 
करने की आदत जो दाशनिकों तक में फैली हुई है, ज्ञान के स्वरूप-निर्णय के दृष्टि- 
कोण से देखने से उसका समर्थन नहीं होता है । प्लेटो ने ज्ञान में श्रेणियाँ रवखी हैं । 
सामान्य जीवन में जो इन्द्रियगोचर या इच्छा-कल्पना द्वारा प्राप्त होता है वह ज्ञान 
एक । और उन्तके हेतु और कारण संबन्धी वैज्ञानिक ज्ञान दूसरा । इन सिरों के बीच 
फिर तारतम्य है ही । पहले के उदाहरण में हम अपने सूर्योदय के परिचय-न्ञान को ले 

/ सकते हैं। अपनी धुरी पर सूर्य के चारों ओर धरती के घूमने के ज्ञान को दूसरी प्रकार 
का ज्ञान कहना होगा । इन दोनों ही में ज्ञान और ज्ञेय-वस्तु में पार्थक्य, अन्तर, रहता 
है। लेकिन प्लेटो का मानना था कि एक और भी ऊँचा धरातल है, जहां ये दोनों मिल 
जाते हैं, फिर भी जो इनसे ऊँचा रहता है । वहाँ ज्ञान में प्रत्यक्ष अनुभूति भी है और 
मानसिक अनुसान और चेष्टा को भी स्थान है। दोनों ज्ञान रहकर दोनों की अपूर्णता 
का ज्ञान भी वहाँ रहता है । हम मान लें कि केपलर को यही विश्व-रूप-दर्शन हुआ था, 
जब कि उसने नभ-मण्डल को मानव की भांति न देखकर वैसे देखा जैसे कि स्वयं-ईश्वर 
ज्ञान में वह भासमान हो | याक्ति कवि जब ऐसा वर्णन करता है कि मानों त्तमाम 
वस्तु उसमें है और वह उनमें, तब उसकी अनुभूति उसतक उठती हूँ । पश्चिम में 
पाठकों को इस सिद्धान्त में बड़ी अड़चन हुई और उसपर वे खीझे भी हें । पर पूर्वी 
पाठकों को तो यह ऐसा लगता हूँ जैसे कि खुद सपने में देखी उनकी ही बात हो । 

/तह ऐसी प्रत्यक्ष है जिसकी साक्षी दाशनिक या कवि के अनुभव में तो हो, पर सन्त के 
तो वह नित्य जीवन की वस्तु है । में तो मानता हूँ कि पुरव के लोगों का यह स्वप्न 
सच्चा हैं और सिहद्दार ' से उनको प्राप्त हुआ हैं । 

१. सूल में शब्द है 'हार्ने-गेट' । ग्रोक कवियों के अनुसार झूठे सपने तो आदमियों 
के पास स्वर्ग से हाथीदांत के एक सुन्दर द्वार में से भेजे जाते थे । लेकिन सच्चे सपने 
एक सींग ([070) में होकर पहुँचते थे। उस 'हार्मे-गेट' को अनुवाद में सिह-द्वार 
कहा है । --संम्पादक 


स्किन 


: ५७ : 
इंश्वर का दीवाना 


रेजिनॉस्ड रेनॉल्ड्स 
[ लन्दन ] 


ईश्वर ने अपने दीवानों को अजीब वेज्ञों में दुनिया को जाँचने के 
लिए भेज दिया और कह दिया कि “जाओ तुम ऐसे ज्ञान का प्रचार करो 
जो समय के पूर्व हो । सब दुःख आँख खोलकर सहो और परिवर्तन का मार्ग 
साफ़ करो ॥7ै 


ये डबल्यू. जी. होल की 'दी फ़ूल्स ऑँव गॉड' ( ईश्वर के दीवाने ) शीर्षक ,. 
कविता के प्रारम्भ के शब्द हैं । इस कविता को मैंने १९२९ ई० में हिन्दुस्तान जाने के ' 
कुछ महीनों पहले “विश्वभारती' त्रैमासिक पत्रिका में देखा था। यह कविता बहुत 
प्रसिद्ध तो नहीं है, पर मुझे इसमें सन्देह है कि मेरी पढ़ी किसी कविता ने मेरे मत पर 
इतना अधिक और स्थायी प्रभाव डाला हो जितना उक्त कविता ने। इसका कारण 
उसके पचद्यों में वास्तविक खबी का होना नहीं था, वल्कि यह था कि वे भविष्यवाणी के 
रूप में सिद्ध हुए 
कविता में यह वर्णव किया गया है कि ईश्वर अपने प्यारे मूर्खो को आदेश दता 
है : “बहरे हो जाओ, किसीको टालो मत, और दुनिया की बुद्धिमानी .के रास्ते से सदी 
उलटे होकर बचो । 
वे चलते हैं “और आराम में पले हुए लोगों को परिश्रम और भूख- 
प्यास का उपहार देते हैं । आज उन्हें सव गालियां देते हैं, कल धन्यवाद 
देते हैं । २ 
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अपनी साधना के दर्मियान वे त्याग देते हें “मनुष्यों की स्वीकृति औ 
प्रशंसा से भरे हुए सुविधा-पूर्ण मार्ग को ।* 
लेकिन 'श्रद्धा के दीवाने, वे दावा करते हैं “उस प्रकाश के देखने 
का, जो मनुष्यों के भाग्यों को चमका देता है, उन्हें बादशाह बना देता 
है और उनमें धाभिक कार्य करने की शक्ति देदेता है ।”* 
उस कविता को पढ़ने के बाद कुछ ही महीनों के अन्दर---में बड़े आदर के 
: साथ कहँँगा--दुनिया के सबसे एक नम्बर के दीवाने महात्मा गांधी से मिले । शी६ 
ही मेने यह पता लगा लिया कि मुझे प्रभावित और प्रेरित करनेवाली उन पंक्तियों का 
आकर्षक वर्णन इस पुरुष पर अक्षरश: घटित होता था । 
चाहे विरोध में किसीने कुछ भी दलीलें दी हों, मेरा तो खयाल ऐसा नही है 
कि गांधीजी कोई चतुर आदमी हैं । दस साल पहले से, जबसे मेरा उनसे पहलेपहल 
परिचय हुआ, मेने सदा अपनेआपको उनके शब्दों और कार्यो की अक्सर बेहद आलो- 
चना करनेवाला महसूस किया है । में उन अन्धश्चद्धालुओं में से नहीं हूँ, जिनके मत में 
. महात्माजी कभी भूल ही नहीं कर सकते । न तो में उन्हें एक “मसीहा” समझता हूँ और 
न 'अवतार' ही मानता हूँ। अगर वह महान्‌ होने का दावा करें और उसके लिए अपनी 
राजनतिक बुद्धिमत्ता पर निर्भर रहें तो मेरी समझ में उनका यह दावा कच्चा होगा । 
उनकी जाँच तो दूसरी ही कसौटी द्वारा करनी होगी । 
अगर गांधीजी की वास्तविक महत्ता को पूरी-पूरी तरह समझाने चलें तो हिन्दू- 
धर्म के इतिहास की उसकी प्रारंभिक अवस्था से खोज करनी होंगी और उन सव 
अनगिनती सुधार-आन्दोलनों पर जोर देता होगा जिनका प्रत्येक धर्म के विकास में एक 
स्थान होता है । कारण यह है कि प्रत्येक संगठित धर्म जजेर होकर नष्ट होता है और 
अपने नाश की ओर जाते हुए वह जीवन के नये बीज ,जिनमें आत्मा जीवित रहती है, 
निरन्तर फेंकता रहता है, पुराना चोला नष्ट होजाता है और मृत श्ाखायें मुरझा 
जाती हैं । 
मेने एक वार एक शक्तिशाली अमरीकन ईसाई को गांधीजी के किसी शिप्य के 
साथ शास्त्रार्थ करते सुना। उसने पूछा कि महात्माजी पर सबसे गहरा प्रभाव किस 
पुस्तक का पड़ा है ? पेंसिल और नोटबुक तैयार थी और हम सव जानते थे कि वह 
१. ॥फ् ८0प्रा0:7६४0९ ए०ए5 
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१५६ महात्मा गांधी : अभिननदंत-ग्रैथ 


उत्तर की आशा कर रहा था। परन्तु उसे उत्तर मिला गीता का*। न्यू टेस्टामेण्ट 
और टालस्टाय तथा र॒स्किन की रचनाओं ने भी काम किया हैँ | पर मूलतः गांधीजी 
एक हिन्दू सुधारक हैं । 

पर फिर भी गांधीजी हिन्दृमात्र ही नहीं हैं। उनके तो असली प्रवेरूप “कबीर 
थे। कबीर ने पहले एक सन्त के नाते हिन्दुओं और मुसलमानों में आदर प्राप्त किया। 
वह हिन्दू-मुस्लिम एकत्ता के अग्रदूत थे | स्वयं मुस्लिम होकर वह हिन्दू सन्त रामाननन्‍्द 
के शिष्य थे । कबीर की एक साखी का आशय नीचे दिया जाता हैँ, जिससे इस 
ऐतिहासिक परम्परा का सुन्दर दिग्दर्शन हो सकता है : 

“अपनी चालाकी छोड़ । केवल शब्दों से तू उससे नहीं मिल सकता । 
शास्त्रों के प्रमाण से भी अपने को धोखे में न डाल । प्रेम तो इससे भिन्न है। 
जिसने इसे खोजने का यत्न किया है उसने वास्तव में पा लिया है ।” 

इन पंक्तियों में एक धार्मिक नेता के नाते गांधीजी के उपदेशों का सार निहित 
है, और इस क्षण तो में उन्हें एक धामिक नेता के ही रूप में लेकर विचार करना 
चाहता हूँ । 

जब एक बार एक हिन्दुस्तानी विद्वान्‌ ने “क्या गीता कट्टरता का समर्थन करती 
है ?” शीर्षक लेख (वाद में “दि आर्यन पाथ' के मार्च १९३३ के अंक में प्रकाशित) 
लिखा और उसे गांधीजी के पास उनके देखने के लिए भेजा तो महात्माजी ने यरवंडा 
सेण्टूल जेल से १९ जनवरी १९३३ को जो उत्तर उन्हें छिखा वह इस प्रकार हैं:-- 

“अब मैने गीता पर आपके दोनों लेख पढ़ लिये है । वे मुझे रोचक हगे हैं। मेरी 
धारणा हैं कि आप भी उसी निर्णय पर पहुँचे हैं जिसपर में, परन्तु प्रकारान्तर से | 
आपका मार्ग विद्वत्ता का हैं | मेरा ऐसा नहीं है । 

यह कहने की आवश्यकता नहीं कि उस विद्वान और उस ईश्वर के प्यारे मूर्ख दाना 


का निर्णय यही था कि गीता कट्टरता का समर्थन नहीं करती । परन्तु गांधीजी अपने 


दृष्टिकोण पर “चतुराई' के सहारे नहीं पहुँचे । कवीर ने ५०० वर्ष बाद आनिवार्द 
गांधीजी के विपय में पहले से ही कह दिया था:--- 

“सत्पान्वेपक का यह युद्ध कठोर है और लम्बा है; क्योंकि सत्यान्वेपक 
का प्रण तो योद्धा के या सती के प्रण से भी कठिन होता है । योद्धा तो कुछ 
पहर ही युद्ध करता है और सती का प्रण भी जलते ही समाप्त हाजाता है । 
किन्तु सत्यान्वेपी का युद्ध तो दिन-रात चलता है, और जबतक जीता है 
समाप्त नहीं होता ।/ 

और भी, कबीर ने जीवन और मृत्यु पर जो नीचे लिखे आशय की साली कही 
है उसमें गांधीजी की आध्यात्मिक विरासत ही व्यक्त होती है हि 

“अगर जीते-जी तुम्हारे बन्धन नहीं छूटे तो मृत्यु होने पर मुक्त का 
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क्या आशा हो सकती है ? यह झूठा सपना है कि जीव शरीर छोड़ देने से 
उससे जा मिलेगा । यदि अब ईइवर को प्राप्त कर लिया जायगा तो तब भी 
प्राप्त हो जायगा । यदि यह न हो सके तो हम नरक में जायंगे ।” 
ईसाई मत के केथलिक और प्रोटेस्टेण्ट सम्प्रदायों की परम्पराओं की समता 
अधिकत्तर धर्मों में खोजकर निकाली जा सकती है । हरेक प्रथा-प्रणाली में अपने 
विशिष्ट अवगुण होते हें और ऊँचे-ऊँचे गुण भी । प्रोटेस्टेण्टवाद का पूर्ण विकास उसके 
उत्कृष्टतम प्यूरिटनों में मिलेगा । हमारे युग में हम प्यूरिटन में सिवाय उसके असहनीय 
निषेधों के और कुछ देखना ही नहीं चाहते । प्रारम्भ में प्यूरिटन मत को किन-किन 
विरोधों का सामना करना पड़ा, यह हम आज आसानी से भूल जा सकते हैं । अपने 
असली स्वरूप में प्यूरिटन केवल एक कठोर हकीम हैं जो अपने अजीर्ण के रोगी को 
खाने-पीने में पथ्य-अपथ्य और संयम का आदेश देता है । हो सकता है प्यूरिटन का 
यह लक्ष्य वृद्धिपूविक न रहा हो, पर यह तो उसका इतिहास-सिद्ध कर्म था । 
जहां कहीं भी समाज-सुधार आन्दोलन या क्राँतियां होती हैं, वहां कट्टरतावाद 
का आग्रह ढूँढ़ा जा सकता हैं । यह तो उन्त पुरुषों और स्त्रियों के अनुशासन का एक 
अंग-मात्र है जिन्हें अपनी शक्ति एक वस्तु पर केन्द्रित करने के लिए बहुतकुछ परित्याग 
करना पड़े । इसलिए आधुनिक भारत के नेता कट्टरवादी (प्यूरिटन) हों और उन सब 
का प्रमुख एक निर्मम तपस्वी है, यह कोई आकस्मिक घटना ही नहीं है । जवतक हम 
उन जंज़ीरों और बन्धनों को न तोड़ फेंकें जो हिन्दुस्तानियों को अशिक्षित, अकमंण्य, 
जाति-पाँति के कट्टर भक्त और अन्ध-विश्वासी बनाये हुए हैं तबतक साम्राज्यवाद के 
ख़िलाफ़ होनेवाला उनका विद्रोह आगे नहीं बढ़ सकता । गांधीजी राजनैतिक आज़ादी के 
आन्दोलन के संचालन में समर्थ इसीलिए हो सके कि उन्होंने पुजारियों की सत्ता का 
सामना लिया, कट्टरता के हिमायतियों की बुराई--अस्पृश्यता के खिलाफ़ कदम उठाया, 
महिलाओं की गिरी हुई हालत को संभाला, वारू-विवाह, सार्वजनिक स्वास्थ्य की 
अवहेलना, धाभिक असहिष्णुता, शादी-विवाह की फ़िजूलखर्ची तथा अफ़ीमखोरी का--- 
थोड़े दिनों में उनसब सामाजिक दुराचरणों का उम्र विरोध किया जिनसे देझ में 
राजनैतिक जड़ता आ गई थी । 
एक वार पुनः विदित होगा कि हिन्दुस्तान में एक लम्बी परम्परा चली आ रही 
हैं जिसके वीच-बीच में अत्यन्त महत्वपूर्ण उद्भूतियां होती रहती हूँ, जिससे हमें 
हिन्दुओं की कट्टरता की अनुदार धारा के विरोध में होनेवाली गांधीजी को प्रद॒त्तियों 
का महत्व हमारी समझ में आ सकता है 
गांधीजी के बहुत पहले हिन्दुस्तान में “ईश्वर के 
पे मुसलमान और हिन्दू, खासकर नीची जाति के शामिल थे | कबीर साहय का रंग उन 
दे 


५5 


में देख पड़ता है । उन्हें लिखित प्रंथों की महत्ता या मन्दिरों की परविच्रता की परदा 
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थी, उनका - एक गीत - यही वात कहता हँ-- . 
. मन्दिर-मस्जिद से हैँ तेरा 
' मार्ग ढका मेरे भगवान ! 
मार्ग रोकते गृरू पुजारी-- 
सुनता हूँ तेरा अह्वान' |! 
उनकी अपरिग्रह में, आत्मसम्मान में, और आत्मसाक्षात्कार में श्रद्धा होती* 
उनका ईइवर “अन्तस्थ गुरू या 'अन्तर्वासी! होता था।.... ह 
एक बाउल ने ही कहा था--मारनों मुझे और उन लोगों को चेताववी दी ई 
जो अपने थोड़े-से ज्ञान से उस अपरिसेय का मूल्यांकन करंने चलते है-- 
स्वर्णकार उपबन में आया 
और कसौटी पर कस उसने 
कंमलू-फूल का मल्य बताया । 
अगर सुनार की कसौटी पर रक्‍्खा जाय तो कमल का कोई मूल्य कई! 
हमारे परिचित साधन भी प्रायः इसी प्रकार स्रामक सिद्ध हो सकते हैं, जब गाते 
द्विमत्ता ईश्वर के दीवानों के ऊपर बैठकर उसका निर्णय करने चलती 


ञ 
/ 
| 


.. ६ पृ; 
विश्व-इतिहास में गांधीजी का स्थान 
काउय्ट हरमन काइज़रलिंग 


[ डार्मइटाट, जमंनी | 


... ठेम ऐसे बड़े जबर्दस्त और.:बहुमुखी संघर्षों. के यूग में. रह रहे हूं जो" 
इतिहास में शायद ही पहले कभी हुए हों.। काछ और. व्यवधान पर विजय पारित ५ 
अत्र एक-इूसरे से अलछूग होने का विचार ही भ्रमपूर्ण जान पड़ता हैं । हें 
'वें संसार के सभी देशों में अल्पसंख्यकों का, चाहे - उन्होंने किसी सिर्दीर ४; 
क्यों न किया हो, राज्य था। परन्तु आज जनता जागी है, अथवा वीं “हि 


हा दादी 


१- ४9 छबक, 0,070, & प्रवतलय 9ए प्705पुए९ 27 पटग26 
उगए व्थी| | ह८४६, फप: एप65६ बाते धृष्घव6 उद्दाए ० एथा 


कि इण॑तञमरंफ, पाल्फांगर5.,. #85 2077९ ६0 76 हुशवंधा 
थे ६ एछ0एत ४9एःाबं5९ ९ ]005, 07500४ 
9 प्यफी।ए व६ ठप म्रंड 0प्रच्न॥ठ07०.- 
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जगह बहुसंख्यकों . के हाथ . राजेनेतिक और सामाजिक शक्ति आई हूँ, जिससे वह 
ज़बदंस्त शक्ति बन गई हैं; बल्कि बहुसंख्यकत्व आज के यूग का एक खास गृण-बन 
गया हैँ । जिस प्रकार विद्युत-शक्ति विद्युत की दो विरोधी धाराओं (पॉजीटिव और 
नेगेटिव) की आवश्यक सहचारिता द्वारा व्यक्त होती हैं (जहां कि एक ध्यू व (९००) 
भपने विरोधी ध्यूव को प्रेरित ही नहीं, बल्कि पैदा भी करता है) उसी प्रकार जीवन 
भी परस्परविरोधी और संघर्षशील शक्तियों का अस्थिर सन्तुलन है, ' जिनमें से बहुत-सी 
ध्यू वत्व (20)०:) गुणवाली हैं । इसीलिए ऊपर जिन परिवतंनों की रूपरेखा बताई 
गई है उन्होंने ऐसी स्थिति पैदा करदी है जहाँ मनोवैज्ञानिक और आध्यात्मिक घरातलू 
पर अपरिमित शक्तियोंवाली धारायें एक-दूसरे के साथ सिल्कर काम करती हैं। 
जितनी अधिक-से-अधिक शक्तिशाली विद्युद्धाराओं की हम कल्पना कर सकते हों उनसे 
इन धाराओं की तुलना की जा सकती है । संसार के भिन्न-भिन्न आन्दोलनों के साथ 
जो निश्चित विचार जोड़े गये हे उनका तो कुछ महत्व ही नहीं हैं और वे हमेशा भ्रम 
में डालनेंवाले होते हें । इसकी वजह यह है कि उनमें से हरेक को बनानेवाले उपयोग 
इतने अधिक होते हैं कि वे सव उस नाम के अंतर्गत नहीं आते । दूसरे जेसा कि समस्त 
इतिहास बतलाता है, एक आन्दोलन के 'नाम और रूप' के पीछे जो वास्तविक शक्ति 
होती है और उनके नाम व रूप में कालान्तर में समानता बहुत कम रह जाती है । 
वहुधा देखा गया है कि एक आन्दोलन जो एक खास उद्देश्य को लेकर चला वह 
कालान्तर में जैसे जीवन बढ़ता गया, किसी दूसरे रूप में ही वदल गया | इसलिए आज 
जितने संसारव्यापी आन्दोलन चल रहे हैं और उनके लिए जो नाम रबख गये हैं, में 

१. यहाँ संकेत उस विचार की ओर हूँ जो प्रारम्भ में जर्मनी के प्रसिद्ध दाशेनिक 
हेगल ने बडे बल के साथ उपस्थित. किया था। हेगल ने कहा था कि अन्तिमसत्ता 
तथा मनुष्य ससाज ..की जागृति की रचना में तीन मौलिक अंग आअतीत होते हें । ये 
प७०७६- ( अवस्था ) #म्रत-गफ्नल्झं5 ( विरोधी अवस्था ) $ए४फेट्म$ (समन्वय) 
हैं। भाव यह हैँ कि हर कोई अवस्था अपने से भिन्न अथवा विरोधी बच्सस्‍्या को प्रेरित 
और पैदा करती हे और फिर वे दोनों अवस्थायें एक तीसरी अवस्या में समन्वय को 
प्राप्त होजाती हैँ । हेगल के अपने दृष्टान्‍्त से इस चिचार को यहाँ झौर स्पप्ट कर 
देवा ज्यादा अच्छा होगा । यूनान के दाशंनिक इतिहास का हवाला देते हुए हेगल 
कहता है कि उस अवस्था को जबकि परिवर्तंनश्लीलता को पूर्ण तथा भ्रम बतरापा 
गया. था, थीसिस मानें तो उसके दाद सें आनेवालो अदस्था को, जिसमें परिवर्तनशीरता 
ही एकमात्र सत्ता मानी गई, ४70-८०८७४६४( विरोधी बवत्या ) कह सकते हैं । उनके 
बाद जो तीसरी अवस्या आई, क्वि परिदर्तनशीलता तथा अपरिचर्तनशीछता दोनों को 
सत्य माना और उनमें एक यथार्थ मिलान का प्रयत्न क्रिया गया, उसे सिथेद्धिस 
( समन्धय ) कह सकते हैँ । --संपादक्त 
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उनको ठीक नहीं मानता । संसार का कोई राष्ट्र जो. प्रजातंत्र या समाजवाद या 
स्वतंत्रता या अनीरवरता के नाम पर लड़ाई छेड़ता है, उस समय जो कुछ वह कहता 
है उसका वही मतरूब नहीं होता जिसका कि वह दावा करता हूँ । वास्तव में तो 
सबकेसव अंधेरे में उस उद्देश्य के लिए जो उन्हें अभीतक मालूम ही नहीं है, भटकते 
फिर रहे हैं । उस उद्देश्य की आखिरी रूपरेखा उन्हें उसी समय मालूम होगी जब कि 
वे न केवल गर्भानतर्गंत-अवस्था (जिसमें कि हरेक इस समय है) से बाहर ही आ जायें, 
वल्कि उसके वाद काफ़ी बढ़ भी जायें । आज मनुष्य जिन उद्देश्यों और ध्येयों के लिए 
लड़ रहे हैं उनमें से कोई भी अन्तिम विजय प्राप्त नहीं कर सकता, क्‍योंकि संसार 
इस समय संघर्ष के विशाल क्षेत्रों में, भयंकर शक्ति के केन्द्रों में, बँटा हुआ है । संघर्ष 
के विस्फोट के अनंतर जो कुछ बचे उसका एकानुरूप समन्वय ही अधिक स्थिर 
सन्तुलत पैदा कर सकता है | परन्तु यह समन्वय बड़े दूर की बात है और उसतक 
पहुँचना बड़ा कठिन है । ४ | "५ 
इसके साथ ही एक कठिनाई और भी है, जिसपर विचार करना है, और वह 
यह कि यह वात आसानी से नहीं कही जा सकती कि .इस समय जो बड़ी-बड़ी श्वितियां 
काम कर रही हैं उनमें से कौनसी देर तक टिकी रहेगी और कौनसी शविति, जिसका 
इस समय अस्तित्व भी नहीं. है, संसारव्याप्री शक्ति बन उठेगी। लेकिन अगर हम 
यहाँ पर दो सिद्धान्तों को समझ लें, जिनकी महत्ता को अभीतक कम ही समझा गया 
है, तो वे हमें एक अधिक सच्ची भविष्यवाणी करने में सहायक होसकेंगे । इनमें से 
पहला सिद्धान्त तो प्राचीन चीन की देन है । इसके अनुसार प्रत्येक ऐतिहासिक घटना 
स्थूल व प्रत्यक्षरूप में घटित होने के पच्चीस वर्ष पूर्व ही घटित होजाती है । विचार 
यह हैँ कि आज के बच्चे न कि आज के वयस्क पुरुष, पच्चीस साल में दुनिया पर राज्य 
करेंगे; अत: उस भविष्य के रूप का अनुमान बच्चों के जीवन और भावना का ठीक 
अन्दाज़ लगाकर कर सकते हैं । दूसरा सिद्धान्त है ध्यूव नियम का सिद्धान्त (लॉ ऑफ़ 
पोलेरिटी) ।६ इसके अनुसार प्रत्येक क्रियाशील शक्ति ( यदि हम इसे ज्यं तिप की 
प्रिभाषा में कहें तो ) ध्यू वत्व गुणवाली विरोधी शक्ति के साथ सम्बन्ध जोड़ती हैं । 
इसी प्रकार एक दृढ़ सिद्धान्त, अपनी दृढ़ता व शक्ति के कारण, एक विरोधी सिद्धान्त 
पैदा करता और उसे वल देता हैं 
एक आन्दोलन एक ही दिशा में जितने जोरों से चछेगा उतनी ही तेज़ी से उसका | 
विरोधी दिया में आन्दोलन होते की सम्भावनायें हैं । मेरे विचार में केवल इसी दृहट 
१. यह सिद्धान्त यह हैं कि एक भौतिक पदार्थ में दो विरोधी गुण होते हैँ । से 
कि चुम्बक लोहे में एक ओर लोहा खींचने का यृण मौर उससे ठीक दूसरा और लोह 
को पीछे धक्तेलने का गुण । अगर एक प्रकार के गुणवाले दो ध्यव एक-दूसरे के पास 
लाये जायेंगे तो वे एक-दूसरे को पीछे धकेलेंगे ॥ --संपादक 


*#ई 
>> 
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चाक जन 
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से महात्मा गांधी की ऐतिहासिक महत्ता का अनुमान लूगाया जा सकता है। इस विशाल 
दृष्टि से तो उनकी महत्ता वास्तव में बहुत बड़ी मालूम होती है। पहले कोई भी युग 
हिंसा से इतना ओतमप्रोत नहीं था जितना कि आज का हमारा यूग है । क्योंकि आज सभी 
गोरी जातियोंवाले देशों के बहुसंख्यक किसी-त-किसी प्रकार हिसा के पक्ष में हें ।' 
इसी प्रकार काली जातियोंवाले देशों के बहुसंख्यक भी इसके पक्ष में हें । इस सबको 
देखते हुए यह निश्चित ही हैँ कि बल-प्रयोग से ऋत्ति करनेवाला यह आन्दोलन उस 
समय तक समाप्त नहीं होगा जवतक कि वह इस सम्बन्ध में इन सभी अवसरों व 
सम्भावित उपायों का प्रयोग न कर लें। पृथ्वी के किसी-त-किसी भाग में अनेकों 
शताब्दियों तक लूम्बी-लम्बी लड़ाइयाँ होंगी, संघर्ष ही संघर्ष होंगे । और क्योंकि ऐसा 
हो रहा हैं और होगा, इसीलिए अहिंसा के ज्ाहिरा निषेधात्मक विचार द्वारा ओेरित 
किया हुआ आन्दोलन प्राणभूत एवं ऐतिहासिक महत्ता प्राप्त कर सकता है, जो कि उसे 


४ इससे भिन्न परिस्थितियों में न तो मिलती और न अभीतक कभी मिली ही है । ऐसा 
इसलिए भी होगा, क्योंकि अहिंसा के आदर्श और उसके विरोधी आदर्श में जो ध्यूव 


संघर्ष है वह एक ओर छध्यूवत्व ( ए०स६८४ ) अथवा ध्ाूव-संघर्प का द्योतक है । 
वह है साध्य बनाम साध्य की अपेक्षा साधन की प्रमुखता । और मेरे विचार से यही 
दूसरा ध्यूवत्व महात्माजी को एक प्रतीक के रूप में अमर बनाता है, फिर चाहे 
घटनाओं के धरातल पर उनके द्वारा आरम्भ किये गये आन्दोलन की सफलता कैसी 
ही क्‍यों न हो । 

जेसुइट लोगों का सिद्धान्त है कि लक्ष्य पवित्र तो साधन सव उचित हैं। (धर्मा- 
भिमानी पाइचात्यों ने सचमूच ही 'रेड इण्डियनों' के साथ व्यवहार करने में इसी 
सिद्धान्त पर अमल किया था ।) परन्तु जब तक यह सिद्धान्त चलता रहेगा उस समय 
तक संसार की स्थिति में वास्तविक एवं स्थायी रूप से सुधार होना दूर की वात है । 
विनाशकारी साधनों का प्रयोग बदले में प्रति-विनाशकारी साधनों को पैदा करेगा भौर 
इस तरह सिलसिले का अन्त न होगा । बुद्ध ने कहा ही हैँ: “बगर घृणा का जवाब 
घृणा से ही दिया जाता रहेगा, तो घृणा का अन्त फिर कहाँ है ?” 

संसार में आज वलरू-प्रयोग और आक्रमण द्वारा अपना प्रसार करने का 
ढंग चल रहा हैँ । आज सभी शक्तिशाली जातियों ने उसी ढंग को अपना रखखा है । 
और भी जैसे समय वीतता जायेगा, अधिकाधिक जातियाँ उस ढंग में पदेंगी । महात्मा 
गांधी ही इस के विपरीत-ध्यू व ( (०००/८४-००९ ) बथवा विरोधी धारा के जीवित 
प्रतीक है । जिस प्रकार शान्तिवादी चीन को आत्म-रक्षा के छिए आह्यमक बनना 
पड़ा है उसी प्रकार भारत में भी, जहाँ कि और जातियों के साथ बहुदनी रझ़का 
और वीर जातियाँ भी रहती हूँ, बहुत करके ऐसी ही घटनायें घटने की सम्भावना है 


सा 


परन्तु महात्माजी तो उपरि-कथित विरोवी-घ्यव ( बर्धात्‌ अहिसा ) के मबसे स्पष्ट, 
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महान्‌, विशुद्धहदयी एकचित्त प्रतीक रहेंगे । वास्तव में उस दिशा में, अभीतक वह 
अकेडे ही एक विशाल जन-आन्दोलन के प्रतिनिधि हैं। अहिंसा वास्तव में हिन्दुओं के 
सबसे प्राणभूत आवशों से मिलती-जुलती है; प्राणंभूत इसलिए कि भारत के हृदय 
में इनकी गहरी जड़ जमी हुई है । व्यक्तिगत रूप से मेरी यह पक्‍कीं धारणा है कि . 
महात्माजी एक दूसरे कारण से भी एक बड़े ऐतिहासिक महापुरुष होंगे । वह दो विभिन्न 
यूगों के संधि-द्वार पर खड़े हैं । एक ओर तो वह भारतीय ऋषियों के पुराने आदर्श के 
प्रतीक हैं और दूसरी ओर वह बिलकुल आधुनिक जननायकों- की श्रेणी में भी गणनीय 
हैं। इस सीमा तक तो उनका ऐतिहासिक महत्व जॉन वेप्रटिस्ट के समान ही है । 
एकांगी ऋषि तो मेरी कल्पना में भावी मानव-समाज में, जिसे में 'वसुधैव कुटुम्बकम्‌ ! 
की संज्ञा देता हैँ, वैसा कोई विशेष भाग अब न हो सकेगा जैसा भूत काल में था । 
भविष्य का लक्षण होगा : धर्म का और तेज का समन्वय । झौये का नम्प्रता के साथ 
वरण होगा । 

मानव-स्तमाज के भविष्य के उस पुरुष सें पूर्णता होगी, आध्यात्मिक और भौतिक 

शक्तियों का उसमें समन्वित संतुलन होगा । और यदि कोई जीवित हैँ जिसका भाग 
उस भविष्यत्‌ के पूर्ण पुरुष के निर्माण और आह्वान में सबसे अधिक गिना जाबगा 
तो वह महाव्यक्ति है यूग-संधि का अधिवासी गांधी । 


५६ 
योग-युक्त जीवन की आवश्यकता 


डान साब्वेडोर डी मेड़ियागा, एम- ए. 
[ लन्दन | 


मानव-जाति किसी दिन हमारे यूग को समझेगी, जिसमें मानव कढाओं में 

सबसे कठिन कला अर्थात्‌ शासनकला (और मनुप्य द्वारा, प्रतिपादित यह अन्तिम कला 
होगी) वर्वरता से ऊँची उठती शुरू हुई। हमारी आँखों के सामने और हुमाई 
पीछे राज्य-घधासन की कला वर्बरता से परिपूर्ण हैं । अगर मुझे विरोधाभास का भापा 
का प्रयोग करने दिया जाय तो में कहँगा कि अभी तो राज्य-शासन की कला का विचार 
ही नहीं वना शासनकला का उद्देश्य तो यह हैं कि समाज और व्यक्ति के जीवन 
की धाराओं में सत्तुलन और समत्त्व हो । शासन-कछा का- जो विचार इस समय लावा 
१ लेखक की प्रमुख पुस्तक ( छत्शतव तर फ्रव गाशैपाष्ट ) का दूसरा अध्याय 


देखिए । 


० 
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के मन में है वह एंक अपूर्ण व अपरिपक्व विचार है ।' 

आदि जातियों की परम्परायें एवं प्रथायें, उनके मुखियाओं के अत्याचारी कार्य 
एशिया के पुराने सामन्‍्तों का गौरव रोम के सम्राटों की नीललोहित ( अर्थात्‌ 
कालिमा लिये हुए) प्रतिभा और रक्‍्तमय आतंक, रोम के पोपों का आशीर्वादपूर्ण 
हाथ मध्ययुग के वीरतापूर्ण और जघन्य युद्ध, साम्राज्य-निर्माताओं और विजेताओं 
के साहसपूर्ण और जघन्य साहसिक कार्य, आदेश से अनुमति और अनुमति से विवेक 
तक क़ानून का विकास, उद्योग-धन्धों के गृह-युद्ध और उन्तके हड़ताल और तालावन्दी 
के उग्र साधत जिनसे समाज के एक कोने में एक छोटेसे संघर्ष को हल करने में सारा 
समाज क्रिपाहीन होजाता है राष्ट्र-संघ का उत्थान एवं प्रथम पर अन्तिम नहीं 
पतन माक्सवादका उत्थान एवं प्रथम (पर अन्तिम नहीं) पतन, यंत्ररूप अत्याचार के. 
प्रतीक फ़ासिज्म एवं नाज़ीवाद का उदभव--ये सब संघषे तथा अन्य अनेक, जिन्हें दिमाग 
पकड़ नहीं सका है, मनृष्य-समाज की उसी चिर-समस्या को सुलझाने के लिए प्रस्तुत किये 
गये अस्थायी और जल्दी मिट्जानेवाले हल हैं, जो काल (समय ) और स्थान (विभिन्न 
देशों ) की परिस्थितियों और निकट-आवश्यकताओं के अनुसार बनाये गये हैँ । वह समस्या 
है मानव-समाज व म॒नृष्य* की जीवन-धाराओं में सन्तुलन पैदा करने की समस्या । 

१. इन पंक्षितयों में लेखक का भाव स्पष्ट करना आवश्यक हैं । लेखक का कहना 
है कि शासन-कला का उद्देश्य यह है कि मानव-ससाज और सनुष्य इन दोनों के हितों 
में सन्‍्तुलुन पेदा करदे । इसी उद्देश्य को दृष्टि में रखते हुए प्रसिद्ध दार्शनिक लॉक के 
अनुसार शासनसत्ता का केवल यही अर्थ था कि सम्ताज को बनानेवाले अंग, यानी 
व्यक्ति, स्वेच्छा से समाज के हितों के लिए कास करें और उस हित के साधन के लिए 
अपनी व्यक्तिगत स्वतंत्रता का कुछ अंश त्याग दें । उदाहरणार्थ समाज के हित के लिए 
वह चोरी' करने की स्वतंत्रता त्याग देगा । इसी सिद्धांत को दृष्टि में रखते हुए लेखक 
का विचार है कि उत्कृष्ट शासन वह होगा जिसमें समाज के हित व व्यपित के हितों में 
ठीक सन्तुरूत हो । परन्तु जेसा कि आगे चलकर केखक कहता है, भाजकलू जितनी भी 
शासन-कलायें हैं उनमें यह बात नहीं है । अभीतक विचारकों के मन में यही विचार 
निश्चित नहीं है कि व्यक्ति को कितनी स्वतंत्रता और उसके हितों को कितना महत्व 
दें और समाज के हितों को कितना + --संपादक 

आज की शासन-कला को लेखक ने दर्वर बताया है, क्योंकि उनमें मनप्य फी बरी 
प्रवृत्तियों को दूर करने की शक्षित नहीं हैं, बल्कि मनुष्य को कुचल देने की भावना है; 
जबकि प्रसिद्ध यूनानी दार्शनिक प्लेटो पा सिद्धान्त है कि शासन तो ऐसा होना छाहिए 
कि वह मनुष्य को शिक्षित करके उसकी सभी बुरी प्रदुत्तियों को निकाल फेंके । इसी 
लए उसने शासन को शिक्षण-व्यवस्था ( 5एड6० ०0 ्ठेपटव09 ) कहा हैं +--सं७ 
२, लेखक ते नहाँ-जहाँ इन दाब्दों का प्रयोग क्विया हू वह व्यापक रुप में है । इनका 
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मनुष्य अपनी त्वचा को अपने शरीर. की सीमा समझ अपनेको स्वशासित ही 
नहीं, वल्कि स्वतंत्र प्राणी भी समझता है । पूर्वी देशों के निवासियों की अपेक्षा हम 
यूरोपियन ज्यादा इस भ्रम में पड़े हुए हैं। परन्तु सभी व्यक्ति: कम यां अधिक मात्रा 
में एवं किसी-त-किसी रूप में अपनेको स्वतंत्र घटक समझते हैं। परन्तु थोड़ा भी विचार 
बताने के लिए पर्याप्त है कि केवल शरीर-आरस्त्र की दृष्टि से भी मनुष्य घूंमने-फिरने 
या गमन करनेवाली प्रवृत्तियों वाला वृक्ष' है जिसने अपनी जड़ें और मिट्टी समेटकर' 
अपने पेट में रखली है ताकि वह चल फिर सके | ह 

जिस प्रकार मूँगे की मूँगे की हीपच्माला,अथवा मधु-मक्षिका की मक्खी के झुंड से 
पृथक कल्पना नहीं की जा सकती उसी प्रकार शारीरिक दृष्टिकोण के अतिरिवत भव्य 
किसी दृष्टिकोण से व्यक्ति की मनुष्य से (अधिक स्पष्ठ शब्दों में मनुष्य की मानव 
समाज से ) अछूग कल्पना ही नहीं की जा सकती वास्तव में मनुष्य समाज या समूह का 
एक घटक (पा) हैं । 
परन्तु मुख्य प्रशइन (समस्या) तो यह हैं कि इस समाज या समूह के दुहरे उद्देश्य या 
ध्येय हैं । (एक तो अपने ध्येय की प्राप्ति और साधना, दूसरा समाज के ध्येय व लक्ष्य 
की प्राप्ति और साथना )। मधुम क्खियों में तो मधुमक्खयों का व्यक्तिगत ध्येय तथा उसे 
कार्य में प्रवृत्त करनेवाली प्रेरक भावना मधुमक्खी के झुंड के ध्येय से पुथक नहीं है; 
परन्तु हमारा विश्वास है, चाहे वह ठीक हो या.ग्रलत, यह अलूग और महत्त्वहीन बाव 
है कि प्रत्येक व्यक्ति का अपना व्यक्तिगत ध्येय होता है। इसी कारण मनुप्य को 
जीवन वहुमुख समस्या का रूप बन जाता है| यदि हमें केवल समाज या समूह के हितों 


का ही विचार करना पड़े तो उसका हल यद्यपि कठिन अवश्य होगा, परन्तु वह समस्या 
१28 लक कदलि मर कदम जल की फीड टिक अत कि डक दल जी लिमद कर पल 7 काल हि मेज जल आकटिटक जज जीभ अत दि लय 2 िज 2-0 जग पट अप कघम कमी मम मादक 


प्रयोग समाज ( जो कि मानव-समाज का बहुत छोटा अंग है ) व व्यक्ति के हिएं 
नहीं, बल्कि मानव-समाज और मनुष्य के लिए है । उसका आदर्श यह हैं कि आजकल 
भिन्न जातियों ने जो अपने-अपनें राष्ट्र की सीमायें, व अपनी-अपनी जातियों के विशेष 
गण बना लिये हैं सब मिट जाने चाहिए, मानव-समाज को एक होजाना चाहिए और 
सनष्य को अपनेको एक राष्ट्र या जाति का अंग समझने के बजाय सारे मानव-समाज 
का अंग समझना चाहिए । अगले परे में उसीने सीमायें स्थिर करने की इसी प्रवृत्ति पर 
कटाक्ष करते हुए कहा हैँ कि सनुष्य अपनी कल्यना सानव-जाति या मानवन्समाई 
से भिन्न करता है; परस्तु वास्तव में उसकी या उसके हितों और घ्येयों की मानदर- 
तमाज से भिन्न कल्पना हो ही नहीं सकती ॥ --संपादक 

१. कुछ पश्चिमी दार्शनिकों का मत हैँ कि मनुष्य वास्तव मे वृक्ष हूं। भें केवल 
इतना है कि वृक्ष एक जगह स्थिर रहता हैँ और चल फिर नहीं सकता, परस्ु मनुष्य 
चल फिर सक्षता हैं। --मंत्रादक 


! 
! 
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एकमूृखी ही होगी । किन्तु जब समूह के हितों और ध्येयों के साथ हमें व्यक्ति के हितों 
और ध्येयों का भी ध्यान रखना पड़ता है तब तो हमारी कठिनाई चौगूनी बढ़जाती है । 

संक्षेप में सामूहिक जीवन की समस्याओं की दो धारायें हें-- 

व्यक्ति की धारा, जिसको वर्षों में बनायें तो वह ७० वर्ष की होगी । 

“समाज या समूह की धारा जिसे शताब्दियों द्वारा ही मापा जा सकता है। 

इसके साथ ही चरमध्येय के ध्यू व भी दो हें-- 

'पहलों तो व्यक्ति का जो अपनेको ही अपना अन्तिम ध्येय समझता हैँ और है भी । 

दूसरा समूह या समाज का, जो अपनेमें अपना अच्तिम ध्येय मानता है । 

इस व्यवस्था की उलझनें यहीं समाप्त नहीं हो जातीं, क्योंकि इनके अतिरिक्‍त 
कुछ समूह और भी हैं, जिसके मनष्य अंग हैं । इनमें से कुछ तो इतने जबर्दस्त होगये 
हैं कि वे मनुष्य को कुचले डाल रहे हैं ।' राष्ट्र मानव-समुदाय का वह एकत्र रूप हूँ 
जिसमें और रूपों से इस समय कहीं अधिक ज़ोर है । 

उसकी जीवन-धारा शताब्दियों में मापी जा सकती है । मानव-समुदाय के जितने 
रूप हैं उनमें यह रूप (राष्ट्र) सबसे ज्यादा देर तक जीनेवाला (चिरायु) हो, सो 
नहीं है । चिरायु तो वस्तुतः मानव-जाति--इस पृथ्वी पर वसनेवाले सभी मनुष्यों का 
समाज--ही है । और क्योंकि यह (मानवजाति) सभी काल और सभी स्थानों में 
व्यापक हैं, अतः यही मनृष्य-समाज का सबसे सुस्पष्ट रूप हैं । इस प्रकार जीवन- 
धाराओं और चरम-ध्येयों की हमारी सरणी इस प्रकार बनती हैं :--- 


धारायें चरम-ध्येय 
मनुष्य मनुष्य 
राष्ट्र राष्ट्र 
मानव-जाति मानव-जाति 


सारा इतिहास इन दोनों में सन्तुलन के लिए संघप ही हूँ । स्वतन्त्रता की पताका 
के नीचे जितने गृह-युद्ध और क्रान्तियाँ हुईं वे मनृप्य की धारा और उसके चरम-ध्येय में 
सस्तुलन प्राप्त करने के लिए हुई; एकतल्त्री (डिक्टेटरशिप ) शासन के झण्ड के नीचे जो प्रति- 
क्रिपायें और अत्याचार होरहे हूँ, वे राष्ट्र की धारा और चरम-घ्येय में सन्तुलन के लिए 
और अन्तर्राष्ट्रीय युद्ध भी विभिन्न देशों की धाराओं और ध्येयों में सन्तुलन के लिए ही 
हुए हैं। पर इन सबके साथ एक और संघर्ष निरन्तर और बनवरत चल रहा हैँ। वह वारत 
विक शान्ति प्राप्त करमे और आध्यात्मिक और भौतिक एकता बथवा दोनों को प्राप्त 
करने के लिए चल रहा है । यह मानवसमाज की धारा और ध्येय में सन्तुल्न के लिए हैं । 

अब प्रइन यह है कि किसी भी यूग की अपेक्षा आज यहे संघर्ष ही सबसे दिकट 
क्यों होगया है ? 

१. यहाँ लेखक का निर्देश राष्ट्रों की मोर हैं। --संपादक 
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इसका उत्तर यह है कि यद्यपि आजकल हमारी सरणी में तीसरी वस्तु, यादी 
मानव-जाति की एकता, इतिहास के पहले किसी भी समय की अपेक्षा ज्यादा जल्दी से 
प्रमुख व महत्त्वपूर्ण स्थान पा गई है, पर (इस उद्देश्य की प्राप्ति के लिए) वह 
आध्यात्मिक मार्ग की अपेक्षा भौतिक मार्ग पर ही ज्यादा बढ़ी है । 
मानव-जाति की एकता प्राप्त करने के लिए उसने पहले आध्यात्मिक या धर्म का: 
मार्ग ग्रहण किया; परन्तु उसका परिणाम भयंकर और विनाशकारी हुआ | धर्म के 
अत्यन्त पवित्र मंत्रों (सिद्धान्तों) के विपर्यास से प्रत्येक स्थान में धर्म के कारण संघ, 
कलह, फूट और रक्‍तपात हुआ । तव मानव-जाति ने स्व॒तंत्र विचार और विवेक-ुद्धि 
द्वारा प्रत्येक प्रश्न का निर्णय कर लेने की पद्धति से, जिसे उन्नीसवीं शताब्दी में विज्ञान 
का धर्म भी कहा गया, अपने उद्देश्य तक पहुँचने का प्रयत्न किया । इस वार भी उसे 
सफलता पूरी मिली । परन्तु वह उतनी ही विनाशकारी थी। सफलता पुरी इसलिए 
कि मानव-जाति ने प्रकृति की शक्तियों पर आश्चर्यजनक विजय प्राप्त करने और 
वैज्ञानिक सत्य की रक्षा के लिए एकता के अन्य सब आदशों का (यहाँ धार्मिक आदर्शो 
की ओर निर्देश है) परित्याग करके मानव-जाति की एकता प्राप्त की । मानव- 
जाति इतनी सर्वव्यापक पहले कभी नहीं थी जितनी कि वह आज है। उच्नीसवीं 
शताब्दी. के प्रथम भाग में वैज्ञानिक आविष्कारों की लहर के साथ उसकी संख्या अंक- 
गणितं-के परिमाण से बंढ़ी ।* पर आजकल तो वह वस्तुतः ही बढ़ गई है । गमन की 
इतनी अधिक शक्ति उसे प्राप्त है कि वह सर्वव्याप्त अपनेको अनुभव कर सकती हूं । 
संख्या और गमन-गति में वृद्धि से घनता भी बढ़ी है । आज मानव-समाज का शरीर 
बहुत विस्तृत होगया है; पर उतनी ही उसमें एकता की भावना और चेतना भी बढ़ी 
है, ऐसा नहीं है । वह भावना तो बहुत ही कम बढ़ी है । 
और यह उन्नति विनाशकारी इसलिए हुई कि मानव-समाज के दो अंगों, मनृप्य 
और राष्ट्र, ने इस परिवर्तन को स्वीकार नहीं किया । वे व्यक्ति और राष्ट्र अपने-ही- 
अपने में चरम-ध्येय हें, इसीकी चेतन अथवा बरद्ध-चेतन भावना में वे बन्ध रहे, मारवों 
वृहद्‌ मानव-जाति से कोई सम्बन्ध ही नहीं था । 
.. यही कारण है कि मानव-जीवन के व्यक्तिगत, राष्ट्रीय और सार्वछीकिक इन 
तीन रूपों में सन्‍्तुलन जाज इतना कठिन होरहा हैं। पर मानव-समाज में इतिहास 
१. लेखक का भाव यह हूं कि संसार में मानव-जाति को एक करने के लिए 
विविध प्रकार से प्रयत्न हुए । लोगों ने सारे संसार में एक धर्म की स्थापना करके 
सानव-जाति को एक करने का प्रयत्त किया। ++संम्पादक 
२. यह संस्या इसलिए बढ़ी, क्योंकि वैज्ञानिक आविप्कारों से उत्पादन अधिक 
हुआ । एक अयंश्ास्त्र-विश्येपज्ञ का सिद्धान्त हैँ कि जैसे पंदावार बढ़ती हैँ, उसी परि- 
साण में जन-संस्या भी बढ़ती हैं । -सेम्नादक 


+ ५०४०५ 
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की तो यह चिरसमस्या हैं । | 
जब कभी समाज में सन्तुलन के भंग होनें का खतरा पैदा: हुआ, जिससे कि समाज 
के उन अंगों के ध्येय. ही ख़तरे में पड़ गये, तब समाज ने उस सन्तुलून को बनाये रखने 
के लिए बल-प्रयोग का सहारा लिया ।* इस प्रकार अपने न॑तिक आदर्श से भटककर 
मनृष्य ने जबर्दस्त समाज को, स्वस्थसमाज अथवा, अधिक स्पष्ट शब्दों में, दमन 
करने, कुचलने तथा एकाधिकार जमानेवाले समाज, को ज़बदंस्त समाज समझने की भूल 
की। परन्तु यह स्पष्ट ही है कि समाज की उच्चति बल-प्रयोग के क्रमशः ह्यास में होती 
हैं । समाज पूर्णता की ओर उतना ही विकसित होता जाता है जितनी उसके सुचारु 
सृंचालन में बल-प्रयोग और दबाव की मात्रा कम होती हैं । ः 
. अतः समाज के प्रति बल-प्रयोग मनुष्य-शरीर के प्रति शल्य-प्रयोग के समान 
एक अस्थायी उपचार है, जो तत्काल के लिए वह काम कर देता है जिसे रुप्णकाय 
की. जीवन-शक्ति स्वयं अंतरंग से करने में असमर्थ है । 
| इस प्रकार यह स्पष्ट है कि यह समस्या? सन्तुलन के आधार पर ही हल की . 
जा सकती है । और क्योंकि मनुष्य, राष्ट्र और मानव-समाज का परस्पर ऐक्य-संतुरून 
ही निश्चित ध्येय है, अत: न तो उदारतावाद, न सत्तावाद (चाहे सत्ता साम्यवादी 
हो या फ़ासिस्ट, इससे कोई भेद नहीं पड़ता) और न कोई विश्ववाद ही अपनेमें इस 
समस्या को हुल कर सकते हैं । मानव-जाति अपनी वर्तमान वर्बर अवस्था से उस 
समय तक ऊँची न उठेगी जबतक कि संसार के अधिकांश देशों में अधिकांश व्यक्ति 
इस बात को अनुभव न करले कि हमारे उदारतावाद, हमारे साम्य-फासिस्ट-सत्तावाद 
और विश्ववाद, सबको ऊँचे उठकर एक उस विराद कल्पना में लीन होजाना है कि 
जिसका मूल समस्त मानव-जाति के अखण्ड ऐक्य में होगा । 
अतः आज की हमारी समस्या का सार और समाधान करने में कम और होने 
१. यह बात सन्‌ १९३१ में संसार की विचार-धारा से स्पष्ट होती है और उसी 
की ओर यहां निर्देश भी हैं। सन्‌ १९३१ में यूरोप में अन्‍्तर्राष्ट्रीयला की लहर बडे 
ज्ञोर से चली थी । जब मनुष्य-समाज के दूसरे रूप राष्ट्र ने इससे अपने लिए खतरा 
पैदा होता देखा तो उसने तुरन्त बलू-प्रयोग करके उसे कुचल दिया और उसके स्थान 
में उम्र-राष्ट्रीयता (2 287०९88ए८ ४४०४० ५प9) को जन्म दिया । >-सम्पादक 
परन्तु इससे, ज्ेसा कि लेखक आगे चलकर कहता है, समाज की शक्ति बनी न 
रही । दूसरों को दिखाने ओर शोर सचाने के लिए तो यह शपक्ित पर्याप्त हैँ (ऊँसी फि 
जमंनी की ), परन्तु इसमें ठोसपन या चास्तविक शब्त नहीं हे । सम्पदाकः 
२. यहां फिर उसी समस्या का निर्देश हुँ, जिसका खिक्र प्रथम पैरे में किया 
गया हु । अर्थात्‌ मनृष्प-समाज और सनुष्य की जीवन-वाराबों में सन्तुलन स्थापित 


फरने फी समत्या। >-सम्पादक 


है 
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में अधिक हूँ । प्रवृत्ति की न होकर वह शुद्धि की हूँ । कुछ का कुछ करें, यह ज़रूरत 
नहीं है । स्वयं हम कुंछ-के-कुंछ होजावें, जंरूँरी यह है । यदि हमें संसार को बदलना 
है--और यह बदलेगा अवश्य, अन्यथा तो यह और इसके साथ हम भी समाप्त हो 
जायेंगे--तो हमें इसी प्रकार से स्वयं विकास आरम्भ करना होगा । । 

इस उद्देश्य को पूरा करने के लिए दो बातें आवश्यक हें | एक तो यह कि न्‍ 
मनुष्य-समाज के प्रमुख पुरुषों के मन में इस विकास की धारा स्पंष्ट हो और उन्हें 
इसका ज्ञान हो । दूसरे, इसकी भावना मनृष्य-जीवम के विस्तृत क्षेत्रों में व्यापक बने। 
पहली प्रक्रिया प्रमुखतः धीमी पर कोरी बौद्धिक नहीं है। सम्पूर्ण सभ्य संसार में, जिसमें... 
एकतंत्री (टोटेलिटेरियन) देश भी शामिल हैं, हम यह परिवतेन देख रहे हे । दूसरी 
प्रक्रि। अधिक कठिन है, क्योंकि एक जीवित सन्देश जीवन द्वारा ही फैलायाजा 
सकता है । अंतर्यामी ऐक्य के साथ योग जिसने साधा हैं, वंही जीवन लोयों में अंतर्गत 
ऐक्य की निष्ठा जगा सकता है। ऐसा पुरुष हैं गाँधी । जीवन उसका योगयुक्‍त है । 
यही कारण है कि शायद सबसे सम्पूर्ण भाव॑ भें वह आज-दिन के यूग के लिए काल 
पुरुष है । क्योंकि वह कर्म का नहीं; विचार का नहीं, जीवन का हीं सांधक है । 
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किक बी & 
सम्पादक को प्राप्त पत्रों के अंश 
है: 
माननीय वाइकाउण्ट हैलीफेक्स, एम. ए., डी. सी. एल. 
[ फॉरेन ऑफिस, लन्दन ] 
मेरी इच्छा है कि आप गांधीजी के अभिनन्दन में जो.ग्रन्थ तैयार कर रहे हें, 
उसके लिए आपके निमंत्रण को स्वीकारकर में एक लेख लिख सकता | जो आज के 
भारत को जानते हैं,.या उसके बारे में अधिक जानना चाहते हैं, वे सभी उस पुस्तक को 
उत्सुकुतापूर्वक प्रढ़ेंगे । लेकिन काम का बोझ मुझ पर इतना है कि भय है कि लेख 
भेजना मेरे लिए सम्भव न होगा। है 
भारत के राष्ट्रीय आन्दोलन की प्रकृति और शक्ति एक प्रकार से बहुत हद तक 
और अपूर्व रूप में गांधीजी के व्यक्तित्व में मूत्तिमान हुई हैं । आदर्श के प्रति उनकी 
निष्ठा, और जो कर्त्तव्य माना है, उसके लिए अपने ऊपर हर प्रकार का बलिदान 
स्वीकार करने की उनकी उद्यतता के कारण देशवासियों के हृदयों में उनका अद्वितीय 
स्थान बन गया है । 
मुझे वे दिन सदा याद रहेंगे जब कि सुलह के रास्ते की तलाझ्ष में हम लोगों 
ने बहुत नजदीक और साथ होकर काम किया था । उनके और मेरे अपने विचारों में 
किसी समय, कुछ और जो भी अन्तर रहा हो, उस गम्भीर आत्मिक शक्ति को पहचाने 
वग्गर में कभी नहीं रह सका, जिसकी प्रेरणा से अपने विश्वास और निष्ठा के लिए 
बड़े-से-बड़े उत्सर्ग की ओर वह बढ़ते रहे हैं और चूके नहीं हैं । 
| 
4:०२ 
अपटन सिंक्‍्लेयर 
[ पसाडेना, केलीफ़ोनिया ] 


गांधीजी के व्यक्तित्व और काम के प्रति अपनी गम्भीर सराहना प्रकट करने में 
आप और अन्य बन्धुओं का साथ देते सचमुच मुझे बड़ी खुशी होती हैं । उनके सब 
विचारों से तो में सहमत नहीं हो पाता हूँ । दुनिया के दो विपरीत भागों में रहकर 
हममें वैसी सहमति की आशा भी मुश्किल से की जा सकती है । लेकिन उनकी उच्च 
भावना और हादिक मानवी करुणा से सारी दुनिया के मानव-हितेपियों दाग उन्हें स्नेह 
भाजन वना दिया हूँ । 
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आधथरेर एच० कॉम्पटन 
पी-एच. डी., एल-गल. डी 
[ प्रोफेसर आँव फिज्ञिक्स, शिकागों यूनिवर्सिटी | 


आपको अवसर मिले तो मेरी इच्छा हैँ. कि आप गांधीजी को मेरे परम आदर 
भाव पहुँचा दें। दुनिया के लिए उनत्तका जीवन देन है । उस ज़माने में जंब .कि 
बेहद अनिवाये है कि हम मनृष्य-जाति की ज़रूरी समस्यांओं को शांति के + 
सुलझाने का रास्ता पायें, गांधीजी ने भारतवासियों में आत्म-साक्षात्कार जगाने में 
पहुँचाई है । वह अग्रणी हैं, मार्ग-प्रदर्शन में कि कैसे अंहिसा और शांति के उपाय ज्या 
कारगर हो सकते हैं । 


] 


सस्ता साहित्य मण्डल 
'सर्वोदय साहित्य माला की पुस्तकें 
[ नोट--< चिन्हित पुस्तकें अप्राप्य हैं | 


१--दिव्य जीवन |) 
२--जीवन-साहित्य १॥) 
रै-- तामिल वेद ॥॥] 


४--व्यसन और व्यभिचार ॥८]) 
५---सामाजिक कुरीतियाँ: ॥॥) 
६--भारत के स्त्री-रत्न ३) 
७---अनोखा> शर) 
८--अह्म चर्य-विज्ञान ॥७] 
९--यूरोप का इतिहास २) 
१ ०---समाज-विज्ञान ॥॥)] 
११-खटद्दर का सम्पत्ति शास्त्र>< ॥॥5) 
१२--गोरों का प्रभुत्व< ॥॥ऋ]] 
१३--चीन की आवाज़ 5) 
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सत्याग्रह १] 
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१८--कन्या शिक्षा |] 
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२६--घरों की सफ़ाई (| 
२७--कया करें ? 4 
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२९---आत्मोपदेश> ] 


३०--यथार्थ आदशे जीवन» ॥॥८] 
३१--जब अंग्रेज नहीं भाये थे/८ ॥) 


३२--गंगा गोविदर्सिह>< ॥<) 
३३--श्रीरामच रित्र १) 
३४---आश्रम-हरिणी : 
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४३-आत्म-कथा(गांधीजी) १) १॥) १॥॥) 
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